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प्रस्तुत पुस्तक में गांधीजी के नियन पर देश-विदेश के चिन्तकों एवं लोक- 
नेताओं हारा अपित की गई फुछ चुनी हुई भ्रद्धाजलियो का संग्रह हैं। अमरीका 
के सुप्रस्िद्ध पतकार लुई फिशर ने अपनी पुस्तक गाघी की कहानो' में लिखा है कि 
सत्तार के शायद ही फ्सी महापुझुप को मृत्यु पर इतना गहरा और इतना व्यापक 
शोक्ष प्रकट फ़िया गया हो, जितना गाघीजों को मृत्यु पर। जिन्हें गराधीजी के दर्शन 
का अवसर मिला था, उनके मुँह से तो आह निकलो हो, जिन्‍्होने उन्हें कभी नहीं 
देता था, उनकी भो आँखें डवडवा भाई। इस विद्व-व्यापी वेदना का कारण यह था 
फि गांधीजी ने समूची दुनिया के सुत्-दु लू के साथ अपनेको एफाकार कर दिया था, 
मानव मानव के बीच उनके लिए भेद न था। वह मानवता के लिए जिये और 
उसोके लिए उन्होने अपने प्राणों का उत्सर्ग कर दिया। 


शाषीजी भारत में जन्मे थे, लेकिन उनको करुणा, सहानुभूति और कार्य 
इस देश की परिधि तक ही सीमित नहीं थे। जहाँ भी उन्होने अन्याय, अत्याचार 
अथवा ज्योपण देखा, वहींपर उन्होने अपनी आवाज ऊँची को । 


जाति को दृष्टि से तो वह बुद्ध, महावीर भौर ईसा को परम्परा के थे। दुनिया 
के सामने उन्होंने अपने आचरण तथा राष्ट्रीय प्रयोग के द्वारा यह सिद्ध करके 
दिफ्ता दिया कि वास्तविक ज्ञांति अस्त्र-दास्त्रो के बल पर स्थापित नहीं हो सकती । 
उन्होंने यह भी प्रमाणित कर दिया कि सबसे बडा बल आत्सिक वल है और उसके 
आगे फोई भी ज्ताकत नहीं ठहर सकती । 

ऐसे विलक्षण मानव के प्रति दुनिया के कोने-कोने से भ्रद्धाजलियाँ अपित की 
गई तो यह स्वाभाविक हो था। यदि उन सब अ्रद्धाजलियो को प्रकाशित किया जाय 
तो कई जिल्दें भर जायगी । इस पुस्तक में कुछ हो श्रद्धांजलियाँ संगृहीत की जा 
सको है। इनका चुनाव और सम्पादन सुविस्यात चिन्तक डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ 
ने किया हैँ। इन श्रद्धाजलियों का अपना महत्त्व हैं। इनमें भावभरे उद्गार तो 
प्रकट किये हो गए है, साथ ही गाधीजी की महानता और उनके कार्यो को 
विदव-व्यापी उपयोगिता पर भी प्रकाश डाला गया है। 
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हिल्दी में गाधी-अभिवन्दन-्प्रथ' से पाठक भलोभाँति परिचित है । उसमें 
गाषीजों के पिद्धान्तों और प्रवृत्तियों का विवेचन करते हुए उनके प्रति 
भावनाएूर्ण उद्गार प्रकट किये गए है। इस ग्रंथ में भी उनके सिद्धांतों और 
कार्यो पर प्रकाश डाला गया है, साय ही उनके प्रति भ्रद्धांजलिया भी अपित की 
गई है। दोनों ही ग्रयो में बड़ो मृल्यवान्‌ सामग्री है। अतर केवल इतना है कि 
अभिनदत-प्र८ गाधीजी के जीवन-काल में उनको वहँत्तरवों वर्षणठ के अवसर 
पर निकला था, भ्रद्धानलि-प्ंथ उनके बलिदान के वाद प्रकाशित हो रहा है । 


भाश्ञा है, इस ग्रंथ को भो वही लोकप्रियता मौर आदर प्राप्त होगा, जो गाधी- 
अभिनन्दन-प्रय' की प्राप्त हुमा है। 


--मंत्री 
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मानव-जाति को गांधीजी का संदेश 


सर्वपल्ली राघाकृष्णन्‌ 


सम्यता स्वप्न पर आधारित है। इसके नियम और रूढिया, इसकी जिन्दगी 
के तरीके और दिमागी आदते स्वप्न पर ही सतुल्ति है । जवतक स्वप्त का जोर 
है, सम्यता आगे बढती है, जैसे ही स्वप्न टूट्ता है, सम्यता भी गिरने छगती है। 
जीवन जब वस्तुओं के कोछाहल से घिर जाता है, दुनिया के अहकार और उनकी 
भूलें जब हमें घेर लेती है, अपने चारो ओर जब हम अस्वाभाविक इच्छाओं और 
विनाशकारी शक्तियों के खूनी खेल देखते है और जब इन सवका कोई उद्देश्य 
नज़र नहीं भाता तो उस समय हम मानवीय स्थिति की परीक्षा करके यह जानना 
भाहते है कि आख़िर गलती है कहा ” यद्यपि गत महायुद्ध ने हमें सचेत कर दिया 
है कि हमारी वर्तमान सम्यता क्षणभगुर है बोर यदि वैज्ञानिक कौशल से सवद्ध 
मनुष्य कौ आज की छालसा को रोका न गया तो यह सम्यता कभी भी छिल्न- 
भिन्न हो जायगी। परल्तु जिस दिशा की ओर मानव-इतिहास वढ रहा हैं उस दिया 
के बदलने की आावद्यकता के विपय में हम दुविधा और भ्रम में पडे है। जद कमी 
कोई ऐसी देवात्मा, जो अपने वातावरण के वंधनों से मुक्त है, जिसका हृदय दु खी 
मानवता के लिए समवेदना और दर्द से भरा है, हमारे सामने आकर सपर्प और 
प्रतियोगिताओं से, वर्ग-मेद और युद्धों की भरी आज कौ दुनिया से विमुख होकर 
उन्नति के उस मार्ग की ओर इशारा करता है, जो सकरा और दुप्कर हैं, तो हमारे 
अन्तर का मानव प्रकट होकर इसका अनुसरण करती है। भूलो में दूबी और समय 
के छल-फरेव से घिरी दुनिया मे गाधीजी ने ईश्वरीय सत्यता के अमर सिद्धालो 
और मानवश्प्रेम को ही उचित मातव-सवधों की स्थापना के लिए एकमात्र 
आधार बताया है। उनके जीवन और सदेश्ष में सम्यता के उस स्व को हम साकार 
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होते देखते है। उनके वि्माण में घताब्दियां गृषरी औौर उनकी जड़ें युयों तक्क फैछ 
गई है। ऐसी दया में युगदुलेभ और नद्भुत बात्मा की मृत्यु का नमाचार सुन- 
रूर दुनिग का भय से कपित णौर दु ल ने कातर हो उठना कोई बाश्चय की वात 
नहीं थी । राष्ट्रपति ट्रमैद ने कहा श, “मनुष्यों में से एक देव उठ यवा । यह 
छुशकाय छोट्-मा व्यक्षित बपनी बात्मा की महानता के कारण ननुप्यो में देव 
था । बपने-झपने छेत्र में बडे बौर महत्त्वपूर्ण व्यक्ति भी उनके निकट खडे होने 
पर छोटे बौर तुच्छ दिखलाई पड़ते ये। उनकी आत्मा की गहरी सच्चाई, घुणा 
बौर ह्रेप ने उनका मुक्त रहना, अपने पर पुर्ण अविकार, मित्रतापूर्ण सबको 
निलानेदाली उत्तको कहणा और इतिहास की अन्य महान हस्तियों के समान 
बत्मपत्न के बागे घरीर के बलिदान को नगप्य मादनेवाला वह विश्वास, 
जिसको उन्होंने कई दार बडी दाटकीय परिस्थितियों में सफलतापूर्वक कसौटी 
पर दना, बादि गुण ही बाज जीवन की इस बन्तिस परिणति नें जीवन पर धर्म 
की, विध्व की बदलती समस्यामो पर बनर चुणों को जोत के चोतफ हैं। 
सावारणतथा जिसे धर्म कहा जाता है वही उनके जोवन की प्रेरणा थी, 
दिन्‍्तु धर्म का जय उनकी दृष्टि में मत्त विशेष के प्रति जापह बबवा झास्त्रोक्त 
पूजा-उपासना के व्यवहर तक ही नोमित न था, दरल्‌ धर्म ज्व उनका अर्ये था 
सत्य, प्रेम जौर न्याव के मूस्यो में बडिय और बगाव श्रद्धा तया उन्हें इसी दुनिया 
में प्राप्त करने का सतत प्रयल। लगभग पद्धह वर्ष पुर्द मेने धर्म के दियय में उनकी 
रब पूछी थी। उन्होने उसे इन यब्दो में व्यक्त छिया था---'नें ऊपने घर्मे को प्रायः 
सत्न का धर्म कहता हैं। जननी पिछले दिनो से 'ईव्वर उत्त हैं यह कहने के वजाव 
'सल ही अवर हैं ऐमा मे कहने लगा हे, ताकि मे बपने घने की झविक व्यापक 
ब्यात्या कर महू । सत्य के अतिरिक्त वन्य जौर कोई दी चीज मेरे ईश्वर की 
उतनी पूर्णता के चाय व्यात्या नहीं करती । परमात्मा का निषेव हमने सुना है, 
पर सत्य का निफेव कोई नहीं करता । सनृष्य-जाति में नूर्जतन लोग भी अपने 
भीनर सत्य वा बुढ प्रकाय रखते हैं। हम सद सत्य के ही ज्योति-कण है। इन 
ज्योतिकरणो “वह उयुक्षन रूप अवेनीय है, क्योकि सत्य का ईश्वरीय रुप हम 
नजतिक नहीं उमज पाये हैं। निर्तर उपासना से इसके निकट्तर पहुँच बवन्य 
स्यहूंए 
कप मे शो । न रे अगर सत्य ज्ञाव हो बस ब्रह्म है, ऐसा उप- 
तप में नी कहा गया है। परमात्मा सल्मवारायय अ्ात्‌ सत्ध का स्वामी है। 


सानव-जांति फो गांधीजी फा सदेश श्र 


गाधीजी कहा करते थे, “में केवछ सत्य की खोज करनेवाला हू और उसतक 
पहुचने के रास्ते को पाने का में दावा कर सकता हूं । उसे पाने के लिए में सतत 
प्रयल्श्ील हूं, यह भी कह सकता हू । सत्य को पूरी तरह से प्राप्त करने का अर्थ 
है अपने जाप को और अपने प्रारत्य या उद्देश्य को पा छेना । दूसरे शब्दों में पूर्ण 
हो जाना । मुझे अपनी अपूर्णता का दुखद ज्ञान है और सचमुच यही भेरी सारी 
शक्ति है। में यह विछ़कुछ भी दावा नही करता कि मुझसे कोई दैवी शक्ति है, 
और न उसकी में इच्छा करता हू । में भी वही दूपित होने योग्य चोला पहने हू जो 
मैरा कोई भी ज्यादा-से-ज्यादा कमज़ोर भाई पहले है, और इसीलिए दुसरे छोगों 
की तरह में भी भूल कर सकता हू (” प्रार्थना, उपवास एव प्रेम के अम्यास द्वारा 
गाधीजी ने अपनी पाथिव असबद्धता और प्रकृति की चचछता पर विजय प्राप्त 
करने का तथा ईदवरीय कार्य के लिए अपने को अधिक थोग्य साधन बनाने का 
प्रयत्त किया । उतका विश्वास था कि अपने श्रेष्ठतम रूप में सभी धर्म मानव की 
पूर्णता के लिए समान संयम और अनुशासन की व्यवस्था देते है । 
वेद, तिपिटक, इजील, और कुरान, सभी आत्म-सयम की आवश्यकता 
पर जोर देते है । हित्दू ऋषियो, महात्मा वुद्ध और ईसा के जीवन में प्रार्थथा और 
उपवास का महत्त्व हमें अच्छी तरह ज्ञात है। मुल्लाओ की वह अजान उपा की 
निस्तव्ध शाति को भग करती हुई पिछली चौदह शत्ाब्दियो से अल्छाहो अकबर 
(ईइवर महान्‌ हैं के रुप में प्रतिध्वनित होकर हमे यह सदेश देती रही है कि चोते 
रहते से प्रार्थना करना अच्छा है और यह कि हमें अपना दैनिक कार्य ईश्वर के 
चिन्तन से ही प्रारम्भ करने चाहिए । इस्छाम के अनुयायी को दिल में पाच वार 
ब्रियत समय पर निश्चित शब्दों और नियत ढग॑ से नमाज पढ्ती होती है गौर 
वर्ष में एक वार रमज़ान के महीने में सूर्योदय से सूर्यास्त तक विना किसी प्रकार 
का कुछ भोजन किये उपवास करना होता है । 
भाधीजी का यह विश्वास थापकि, 'सव धर्मो का लक्ष्य एक ही है। अम्यान्तर 

जीवन, ईश्वर में आत्मा का जीवन, ही एक महान्‌ सत्य है। शेप सबकुछ वाह्य है। 

हम धर्म को तही, धर्म के सहायक अगो को अधिक महत्त्व देते हे । आत्मा में प्रति- 

ी्ठित भगवात के मदिर को नही, उन खंभी और पृछ्तो को अधिक महत्त्व देते है, 

जो मदिर को गिरने से बचाने के लिए बनायें गए है। धर्म के उपाग बाह्य 

परिस्थितियों से निर्मित होते हें और किसी जाति की परम्परा इन्हें त्पने अनुस्प 

ढॉल लेती है। . 


१२ ग्रांधी-भद्धांजलि-प्रंय 


हिन्दू धम-शास्त्र आत्मवत्‌ सर्वभूतेपु' के कर्तव्य पर जोर देते है। वाह्म प्रमाणों 
के आधार पर फैसला न करते हुए उनके मूल्य को स्वीकार करने की वात कहते है 
भारत ने आत्मेच्छा और यहा वसकर भारतीय सस्क्ृति की वृद्धि में योग देने- 
वाली जातियो की विभिन्न जीवनन्पद्धतियो को कभी कुचलने की कोशिग नही 
की । गाघीजी हमारा ध्यान युगो पुरानी भारत की उत्त परम्परा की ओर आह्ृष्ट 
करते है जिसने हमें केवल सहिष्णुता का सवक ही नही पढाया, वरत्‌ सभी घर्मो का 
अगाव मादर करना भी सिखाया है। साथ-ही-साथ उन्होने हमें इस वात से भी साव- 
धान किया है कि कही उस विरासत को, जो पीढियो से हमारे पुरत्तो ने विशेष त्याग 
ओर उद्योग के साथ हमारे लिए तैयार की है, हम गंवा न वैठें ! जब उतसे हिन्दू 
धर्म की परिभाषा पछी गई तो उन्होनें कहा--यद्धपि मे एक सताततनी हिन्दू हु, 
तो भी मे हिन्दू धमे की व्याख्या नही कर सकता । एक सामान्य मनुष्य की तरह जो 
घ॒र्मे का पढित नही है, में यह कह सकता हू कि हिन्दू धर्में सव धर्मों को सब तरह से 
आदर का पात्र समझता है ।” * गाधीजी कहा करते थे कि “सहिष्णुता में अपने धर्म 
की अपेक्षा अन्य धर्मो के प्रति निष्कारण हेयभाव छिपा है, जवकि अहिंसा अन्य 
धर्मो के प्रति हमें वही आदर करना सिखाती है जो हम अपने घधम के प्रति करते है 
और इस प्रकार वे सहिष्णुता की अपूर्णता को स्वीकार करते है ।” गावीजी एकमात्र 
हिन्दू धर्म की अनन्यता का दावा नहीं करते थे बोर इसीलिए दे उसे अन्य धर्मो से 
ऊपर नही समझते थे । 

“मेरे लिए यह विश्वास करना असमव है कि में केवल ईसाई होकर ही स्व 
को जा सकता हू, अथवा मोक्ष प्राप्त कर सकता हू। मेरे लिए यह मानना भी उतना 
ही कठित है कि ईसा ही भगवान्‌ के एकमात्र अवतरित पुत्र हे ।/* सत्य का ईदवर से 


१. हरिजन, १ फरवरी, १९४८, पृष्ठ १३॥ 

२ मि. डोक ने एक वार गांघीजी से पूछा, “क्या ईसाइयत का भी आपके 
धर्मेशास्त्र में कोई महत्त्वपूर्ण स्वान है ?” गांघोजी ने उत्तर दिया, यह उसका एक 
कंग है। स्वयं ईसा मसीह ईइवर को एक उज्ज्वल अभिव्यक्ति थे ।” मि. डोक ने 
पूछा, “बया वे इस प्रकार की एक अद्वितीय ज्योति नहीं थे जैसाकि से समझता 
हूँ *” गाघीजो ने उत्तर दिया, “उस प्रकार के नहीं जेसाकि आप उन्हें सोचते हे) 
में उन्हें उप सिहासन पर अकेले नहीं विठा सकता, क्योंकि मेरा विश्वास है कि ईश्वर 
ने ब्रार-बार अवतार लिये हे।” मि डोक ने पुनः कहा, “मुसते संदेह है कि कोई भी 
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सवध है और विचारों का मनृष्य से, और इसलिए हम यह निश्चयपुर्वेक नहीं कह 
सकते कि हमारे विचारो ने पूर्ण सत्य को अपने में हजम कर लिया है। 
हमारे धार्मिक विचार कुछ भी क्यों न हो, हम सव एक शैर-शिखर पर 
चढना चाहते है और हमारी बाँखें उसी एक लक्ष्य की भोर लगी है। हो सकता है 
कि हम विभिन्न मार्गों का अनुसरण करें और हमारे मार्गदर्शक भी अलग-अलग हो । 
जव हम चोटी पर पहुँच जाते है तो बहाँतक पहुँचानेवाले रास्तो का कोई मूल्य 
नही रहता। धर्म में प्रयत्त का विशेष महत्त्व है। 
भारत एक पर्मनिरपेक्ष राष्ट्र है। इस व्याख्या का यह भर्थ कदापि नहीं कि 
उसका एकमात्र उद्देश्य जीवन का ऐहिक सुख, सुविधाएं और सफलता ही है। इसका 
अर्थ यह है कि राज्य सभी धर्मों को अपने-अपने मतो के प्रकाशन, अम्यास और 
प्रचार के लिए उस समय तक समान और निर्वाघ अधिकार देगा जवतक कि उनके 
विश्वास और आचरण नैतिक सिद्धान्तो का उल्लघन नही करते । सभी धर्मों के प्रति 
समान व्यवहार के सिद्धान्त से विविध धर्मानुयायियों पर पारस्परिक सहिष्णुता 
का दायित्व भी लागू होता है। असहिष्णुता सकीर्णता का प्रतीक है। जनवरी १९२८ 
में गाषीजी ने “अन्तर्राष्ट्रीय वन्बुत्व सघ' के समुख भाषण देते हुए कहा था, “लवे 
अव्ययन और अनुभव के उपरान्त मे इस निष्कर्ष पर पहुचा हूँ कि (१) सभी धर्म 
सच्चे है (२) सव धर्मो में कोई-न-कोई खराबी है और (३) सभी घ॒र्म मुझे उतने 
ही प्रिय है जितना मेरा हिन्दू घर्मं | में अन्‍य मतो का भी उतना ही आदर करता हूं 
जितना अपने मत का । इसलिए मेरे लिए धर्म-परिवर्तत का विचार ही असभव 
हैं। अन्य व्यक्तियों के लिए हमारी प्रार्थना यह नही होनी चाहिए, है भगवान्‌, 
उन्हें वही प्रकाश दो जो मुझे दिया है, अपितु यह कि उन्हें वह प्रकाश और सत्य दो 
जो उनके श्रेष्ठतम विकास के लिए आवद्यक हैं ।' मेरा धर्म मुझे वह सवकुछ प्रदान 
करता है जो मेरे आत्मिक उत्थान के लिए आवश्यक है, क्योकि यह मुझे उपासना 


धामिक पंथ पधा इतना विज्ञाल हो सकता है कि जो अपने में उनके व्यापक सिद्धान्तों 
का समावेश फरले या कोई भो चर्च-पद्धति इतनी वडी होगी कि वह उन्हें अपने में 
बन्द कर सके । यहुदी, ईसाई, हिन्दू, मुसलमान, पारती, बौद्ध तया फन्पयूसियस 
के अनुयायी का उनके हृदय में एक पिता को अनेक संतानों के समान स्थान है ।” 
डोक द्वारा लिखित दक्षिणी अफ्रीका में एक भारतीय वेश-भक्ता ( १९०९ ), 
नामक पुस्तक के पृष्ठ ९० से। 


न्श्ड गांधी-अद्धांजलि-प्रंय 


“करना सिखाता है। परल्तु यह भी प्रार्यना करता हूँ कि दूसरे छोग भी अपने धर्म में 
अपने व्यक्तित्व की चरम सीमा तक उछतति करें, जिससे एक ईसाई एक अच्छा 
ईसाई वन सके सौर एक मुत्ततमान एक अच्छा मुसलमान । मेरा विश्वास है कि 
परमात्मा हमसे एक दिन यह पूछेगा कि हम क्या हे और क्या करते हे, न कि वह 
नाम जो हमने अपने को, और जपने कामो को दे रखा है।” २१ जनवरी १९४८ 

- को अपने प्रायना-प्वचन के समय गाघीजी नें कहा था, “मेने वचपन से हिल्दू धर्म 
का अभ्यास किया हैं। जब में छोटा था तो भूत-प्रेतो के डर से बचने के लिए मेरी 
दाई मुझसे रामनाम लेने को कहतो थी। वाद में में ईसाइयो, मसलमानों और 
दूसरे धरम को माननेवाले लोगो के सप्े में आया और अन्य धर्मों का पर्याप्त नध्ययत 
करने के बाद भी मे हिन्दू धर्म को अपनाए रहा। मेरा विश्वास अपने धर्म में आज 
भी उतना ही प्रवल है, जितना कि मेरे बचपन में था । मेरा यह विश्वास हैं कि पर- 
मात्मा मुझे उत्त धर्म की रक्षा करने का साधत वनायेगा जिसे में प्रेम करता हूं, 
जिसका पालन करता हू और जिसका मेने अभ्यास किया है ।” 

यद्यपि गाधीजी ने इस घ॒र्मं का साहस मौर त्थिरता के साथ पालन किया 
था, तथापि उनमें एक अत्ताधारण विनोदी भाव था, एक प्रकार की खुश-मिजाजी, 
शायद विनोदी तवियत थी जिसे हम प्रायः कटूटर धामिक आात्माबो के पास नही 
देखते है । यह विनोदीपन उनके हृदय की पवित्रता और बात्मा की स्वच्छंदता का 
परिणाम था । जीवन के अति साधारण और चचल क्षणो तक में उनकी दूर- 
द्शिता एक क्षण के लिए भी ओज्छ नही होती थी । जीवन की वृराइवाँ कौर 
कुटिलताए वस्तुओ की अच्छाई पर से उनके विश्वास को नहीं डिया सकती थी। 
उन्होने विना किसी वाद-विवाद के मान रखा था कि उनका जीवन-क्रम स्वच्छ, 
सही और प्राकृतिक था जबकि इस यात्रिक जौद्योगिक सम्यता के युग में हमारो 
जिन्दगी और रहन-सहन अग्राकृतिक, अस्वास्थ्यकर और गलत हो गये थे। 

गाघीजी का धर्म अत्यन्त व्यावहारिक धर्म था । ऐसे भरी धामिक व्यक्ति 
होते हे, जो दुनिया की मुसीवत्तो ओर परेजानियो से बुरी तरह घिर जाने पर अपना 
मुह छिपाकर मठो या पहाडो की गुफाबो में चले जाते हे और वही अपने ह॒दयों में 
जलनेवाली पवित्र जाग को रक्षा करते हे । यदि सत्य, प्रेम और न्याय दुनिया में 
नहीं मिलतें तो हम इन गुणो को जपनी आत्मा के पवित्र मदिर में प्राप्त कर सकते 
है। गाघीजी के छिए पवित्रता और मानव-सेवा अमिन्न थे। "मेरी विचार-प्रणाली 
कुछ धामिक ही रही है। में उठ समय तक धार्मिक जीवन नही बिता सकत' जवतक 
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कि मानवन-मत्र से में अपना तादात्म्य स्थापित न कर लू। और यह में उसं समय तक 
नहीं कर सकता जवतक कि में राजनीति में भाग ने छू। मनृष्य के समस्त क्रिया- 
कल्ापो का विस्तार आज ट्कडो में नही वाठा जा सकता है। आज आप सामाजिक, 
राजनैतिक और पूर्णत धामिक कार्यों को किन्ही अभेद्य ख़ढो में वाट नही सकते । 
मानव कर्म से भिन्न मे किसी धर्म को नहीं जानता। सत्य के प्रति मेरी भक्ति ने 
ही मुझे राजनीति के क्षेत्र में खीचा है और बिना किसी सकोच के, परन्तु नम्नता के 
साथ, में मानता हू कि जो लोग यह कहते है कि धर्म का राजनीति से कोई सवध नही 
वे वास्तव में धर्म के अर्थ को समझते ही नही ।” इसमे से बहुत-से छोग जो अपनेको 
धामिक कहते हे वे धर्म के एक वाहरी रूप का ही व्यवहार करते है। हम मशीन की 
तरह इसके रीति-रिवाजो का पालन करते है और विना समझे इसके विश्वासो के आगे 
सिर झुका देते है। हम उन बाहरी शकलो से ऐसे सहमत हो जाते हे मानो वह सहमति 
हमें सामाजिक और राजनैतिक सुविधाएं दिलाती हो। हम रोज ईइवर का नाम 
छेते हे और अपने पडोसियो से घुणा करते है। खोखले वाक्यो और दिमागी अभि- 
मान से अपनेको घोखा देते हे। गाधीजी के लिए धर्म का आत्मजीवन के साथ एक 
भावनापूर्ण योग था। वह अत्यन्त व्यावह्मरिक और गतिशील था। वे दुनिया के दु ख 
के प्रति अति समवेदनशील थे और चाहते थे कि हर आँख का हर आसू वे पोछ 
सके । वे सपूर्ण जीवन की पवित्रता में विश्वास करते थे। धर्म-शून्य राजनीति उनके 
लिए एक ऐसे “शव के समान थी जो केवल दाह किये जाने के ही योग्य” हो । 
वे राजनीति को धर्म और आचार-शास्त्र का ही एक अग मानते थे। उनका 
खयाल था कि यह सघर्ष केवछ दक्ति और घन के लिए ही नही है, वरन्‌ यह एक 
ऐसा अथक और अनवरत प्रयत्त है कि जिससे लाखो पीडित अच्छा जीवन प्राप्त 
कर सके, मनुष्यो का गुणात्मक स्तर ऊचा हो सके, स्वतन्त्रता और साहचयय, आष्या- 
त्मिक गाभीय्य और सामाजिक एकता की शिक्षा दी जा सके । कोई भी राजनीतिज्ञ 
जो इन उद्देश्यों की पूत्ति के छिए कार्य करता है, धामिक हुए बिना नही रह सकता। 
वह सम्यता के निर्माण में नैतिकता के सहयोग की उपेक्षा नही कर सकता और ने 
ही अच्छाई के स्थान पर बुराई का समर्थन कर सकता है । जीवन की भौतिक 
वस्तुओं से लिप्त न होने के कारण वे उनमें परिवर्तन करने के योग्य थे। सिद्ध 
व्यक्ति या खलीफा इतिहास से स्वय तटस्थ रहकर इतिहास का निर्माण करते है । 
किसी भी आदमी के लिए सारी दुनिया को सुधारना धृष्ठता होगी । जहाँ 
वह है वही से उसका काम शुरू होता चाहिए। जो काम उसके सकसे नजदीक 
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हैं वही काम उसे पहले लेना चाहिए। अफ्रीका से वापस आने पर जब गांधीजी 
में भारतीयों को कुचले हुए भभिमान, भूस, क्लेश और पतन से पीडित पाया तो 
उन्होने उनके मुक्ति-कार्य को एक चुनौती और सुयोग समझकर तत्काल हाथ में ले 
लिया। कमज़ोर का अत्याचार के आगे झुकता और बलवान का और अधिक दवाते 
जाना दोनो गलत है। उनका विश्वास था कि बिना राजनैतिक स्वृतत्रता के कोई 
भी उन्नति सभव नहीं। पराघीनता से मुक्ति, गुप्त सगठतो, सशस्त्र क्ातियो, जाग 
लगाने और मारकाट के सामान्य तरीको से नही प्राप्त करनी चाहिए। स्वाधीनता 
का रास्ता ने तो गिडंगिडाकर विनती करने का रास्ता है और न क्राति- 
कारी हिसा का। स्वाधीनता किसी राष्ट्र पर तोहफे की शकल में ऊपर से नही 
टपकती, वर्न्‌ उपके योग्य बनने के छिए उन्हें यत्न करना पडता है। महात्मा बुद्ध 
ने कहा था, “तुम जो कष्ट भोग रहे हो यह समझो कि तुम अपने आप ही भोग रहे 
हो गौर कोई तुम्हे इसके लिए वाध्य नहीं करता !” जात्मशोघन में ही स्वाधीनता 
का सच्चा मार्ग छिपा है। व या जोर कोई उपाय नही है। ऐसी परिस्थितियों में 
वल का प्रयोग एक अभिष्ट या मलिन खेल है। आत्मशक्ति अजेय है। गाधीजी कहते 
थे, “अग्रेज चाहते है कि हम अपने सघर्ष को मशीनगनो के स्तर पर छाये । परन्तु 
उनके पास शस्त्र है, हमारे पास नही है । उनके हिसाव से हम उन्हें तभी हरा सकते 
है जब हम ऐमे स्तर पर बने रहे जहा हमारे पास हथियार हो और उनके पास न 
हो ।” गलत बात को सहन करते समय हमें उस उदारता से उमका मुकाबला 
करना चाहिए जो जुल्म करनेवाछो को चोट पहुँचाने तथा धुणा करने से हमें 
रोकती है। यदि हम अपने भीतर सपूर्ण साहस को इकदृण कर सके तो आततायी 
के भीतर छिपा हुआ मनुष्यत्व हमारी अपील का विरोध नही कर सकता | विदे- 
शियो द्वारा शताब्दियो से कुचली गई जातियो को उन्होने एक नया आत्म-्सम्मान, 
एक नया आत्म-विः्वास मौर शक्ति का एक नया मरोना दिया। उन्होने ऐसे 
सामान्य स्त्री-युरपों को लिया, जो वीरता जोर दम की, महानता और तृच्छता 
भी अप्रानाणिक खिचडी थे । इनके भीतर से ही वीरो का निर्माण किया और 
अंग्रेजी शक्ति के विरुद्ध अहिसिक त्राति का सगठन किया । 
उन्होंने देश को विप्ल्य और खन-ब्राति मे मुक्ति दिलाई और राजनैतिक बात्मा 
को नष्द हो जाने से दचा लिया। भारत के स्वाधोनता-सप्राम में कई ऐसे अवसर 
जाये जद उन्होने ऐसे साधनों को अपनाया जो केवल एक कोरे राजनोतिज्ञ की 
सजर में चुद्धिवत्तापुर्ण ने ये। ऐमे बड़े देता भी है, जो व्यक्तियों को अपने में मिछाने 
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के किए उनके सामने झुकना और चापलूसी करना भी जानते हे । यद्यपि वे अपनी 
दृष्टि अपने लक्ष्य पर केंद्रित रखते है, तथापि वे लक्ष्य तक पहुचने के साधनों के 
विषय में चिन्ता नही करते, किन्तु गाघीजी में यह वात न थी। “थदि भारत हिंसा 
के सिद्धान्तों को अपनाता है तो वह अस्थायी विजय भले ही प्राप्त कर छे, लेकिन 
तब वह मेरे हृदय का गवे नही रहेगा। मेरा पूर्ण विश्वास है कि भारत को दुनिया 
के लिए एक सदेश देना हैं। ढेकिन यदि भारत ने हिसात्मक साधनों को अपनाया 
तो यह परीक्षा का समय होगा । मेरा जीवन अहिसा-धर्म ह्वरा भारत की सेवा के 
“लिए समपित है, जिसे में हिन्दू धर्म की वुनियांद मानता हूँ ।” उन्होने भसहयोग 
आन्दीलन को स्थगित करने का उस समय आदेश दिया था जब उन्होने स्वय देखे 
लिया कि उतके लोग उनके उच्च आदर्यों पर टिकने के काविल नही है। आन्दोलन 
बन्द करके इस प्रकार उन्होने अपनेको विरोधियों की आलोचना का लक्ष्य बनाया। 
“हमारे इस अपमान पर, जिसे पराजय भी कहा जा सकता है, विरोधियों को खुशी 
भना छेने दो । कायरता का आरोप सहन करना अपनी शपथ तोडने और ईश्वर 
के खिलाफ पाप करने से अधिक अच्छा हैं। अपनी आत्मा के विरुद्ध कार्य करने की 
अपेक्षा दुनिया की हंसी का पात्र बनना छाख दर्जे अच्छा हैँ। मे जानता हूँ कि समस्त 
आक्रमणात्मक योजनात का यह तीज परिवर्तन राजनैतिक दृष्टि से अविवेकपूर्ण 
और गरूत हो सकता है। लेकिन इसमें कोई सदेह नही कि धार्मिक दृष्टि से यह्‌ 
विलकुल ठोस हैं ।” जो नैतिक रूप से गत हैं वह राजनैतिक रूप से ठीक नही हो 
सकता । ८ अगस्त १९४२ की शाम को भारत छोडों' प्रस्ताव अखिल भारतीय 
काम्रेस कमेटी ने पास किया तो गाधीजी ते कहा था, हमें दुनिया का सामना शात 
और साफ निगाहो से करना है, हाछाकि दुनिया की आँखे आज रक्तपूर्ण है ।” ववई 
में जब नौ-सेना-उपद्रव आरम्भ हुआ तो गाबीजी ने इसके संगठन करनेवालो को यह 
कहकर वुरा-भछा कहा था कि “चारों ओर घृणा का वातावरण छाया हुमा हैं । 
अपीर देश-प्रेमी यदि उनके लिए सभव हवा तो हिसात्मक तरीके से देश की आजादी 
की लडाई को आगे बढाने में इसका वडी आसानी से फायदा उठा सकते है । में 
सहाह दूगा कि यह नीति किसी भी समय और हर जगह गलत और अग्ोमनीय है, 
खास तौर पर ऐसे देश के लिए, जिसकी आजादी के लडनेवालो ने दुनिया के सामने 
यह घोषणा कर रखी है कि उनकी नीति सत्य और अहिंसा की है।” उनवा दृढ़ 
विश्वास था कि हिंसा की प्रवृत्ति एक अवशेष मात्र हुँ, जो कुछ समय में स्वयं अपने 
को खत्म कर छेगी। भारत की भाषना के यह सर्वया विरुद्ध है। “मेने भारत की 
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जाजादी के लिए जीवनभर कोशिश की है, लेकिन यदि इसे सिर्फ हिंसा हारा ही 
पाया जा सकता है तो मे इसे पाता नही चाहूगा। स्वावीनता प्राप्त करने के साधन 
उतने ही महत्त्वपूर्ण है, जितना कि स्वयं साध्य ।” अनैतिकता द्वारा प्राप्त मास की 
स्वाबीनता वास्तव में स्वाचीनता नहीं हो सकती । उन्होने भारत में भी अफ्रीका 
की तरह ही जमी हुई सरकार के विरुद्ध विना किसी जातीय भावना के दवाव के 
चडी जाति के साय आन्दोलन का संचालन किया । १५ अगस्त १९४७ का दिन 
हमारे सधर्ष की समाप्ति का दिन है। यह संघर्ष सदूभावना और दोस्ती के वातावरण 
में तय होतेवाले समझौते में खत्म हुआ । 

गाबीजी के लिए स्वाधीनता केवल एक राजनैतिक तथ्यमात्र न थी। यह 
एक सामाजिक सचाई भी थी। वे भारत को विदेशी शासन से नही, अपितु सामा- 
जिक कुरीतियो और साम्प्रदायिक झगड़ो से भी मुक्ति दिलाने के लिए लडें थे। 
“में एक ऐसे भारत के लिए काम करूगा, जिसमें गरीब-सेन्यरीव भी यह महसूस 
करे कि यह देश उसका है भौर इसके निर्माण में उसकी जोरदार आवाड है। ऐसे 
भारत में, जिनमें ऊच-नीच वर्गों का भेंद नहीं होगा, जिसमें सभी जातियां 
मेल-मिलाप के साथ रहेंगी, दुमाहूत मर नशेवाजी के छिए कोई स्थान नही होगा। 
स्तियो और पुरुषों के समानाधिकार होगे । हम शेप दुनिया के साथ शातिन्सवंध 
कायम करेंगे, न शोषण करेंगे मर वे शोषण होने देंगे, और इसलिए हमारी सेवा 
इतनी कम होगी, जिसकी कोई कल्पना भो नही कर सकता । ऐसे तमाम हितो का 
जो छात्रों मोले-माे लोगो के हितो के विरुद नही है, उदारता के साथ आदर 
किया जायगा। व्यक्तिगत तौर पर मे स्वदेशी और विदेशी के गेंद से घृणा करता 
हूँ। यह हैं मेरे स्वप्नो का भारत ।” 

किमी भी राष्ट्र के स्वप्नों की पूर्ति केवल राजनैतिक स्वाधीनता से नहीं 
होती। वह राष्ट्र के जीवन में एक नई जागृति के लिए क्षेत्र और अवसर प्रदान 
करती है। आजाद हिन्दुस्तान विवेकशीर व्यक्तियों का एक ऐसा देश बने, जो 
सच्ची नन्यता के मूल्यों को, गति को, व्यवस्था को, मनुष्य के अति सदुभावना को, 
सत्य के प्रति प्रेम को, सौंदय को खोज को, जौर बुराई के प्रति घृणा को प्रेम करे। 
यदि हम बपने सावियों मे उम अधिकार के लिए उद्ते है, जो रुपया कमा सकता 
है और जीवन को अविक भह्य दना सकता है, तो इसका बर्य यह होता है कि हमने 
जोवन के मौंदर्य और नम्वता के गौरव को नप्ट कर दिया है 

गायीजो भारतीय समाज को इच्चे अर में स्वतंत्र बनाना चाहते थे, इसी- 
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लिए अपने रचनात्मक कार्यक्रम के बीच में उन्होने चरखा, अस्पृश्यता-निवारण 
और साम्प्रदायिक एकता को हमेशा रखा था । स्वृतत्रता उस समय तक केवल 
मजाक है जवतक कि लोग भूखे मरें, नगे रहें भौर असह्य पीडा से सूखते रहे । 
च्रखा जन-साधारण को गरीबी, अज्ञान, वीमारी और गदगी से मुक्ति दिलाने 
में सहायता करेगा। लाखो व्यक्ति यदि अपने पर छादे गये आलत्य को दूर नही 
कर सकते तो राजनैतिक स्वाधीनता का उनके लिए कोई मूल्य नही । हिन्दुस्तान 
की आवादी के ८० प्रतिशत छोय छ महीने तक अनिवायंत. बेकार रहते है । ऐसे 
उद्योगी को, जिल्‍्हें भुछाया जा चुका है, पुनर्नीवित कर, आमदनी का जरिया बनाना 
होगा। इसी तरह हम उनकी सहायता कर सकते है। गावीजी कृषि के पूरक काम 
के रूप में चरखे के इस्तेमाल पर हमेशा जोर देते थे। 
चरखा जीवन के वढते हुए यत्रीकरण पर एक रोक का काम भी करता हैं! 
“यंत्रो का ज्यादा-से-ज्यादा व्यवहार करनेवाले समाज में मनुष्यों के मस्तिष्क जीवित 
अगो कीं तरह नही, वल्कि को की तरह काम करते हैं । वे वडे पेचीदे सगठनो, 
उद्योगपतियो के गृटटो और मजदूर-सगव्तो पर निर्भर रहते है और उनके निर्णयो 
पर वे अधिक प्रमाव नही डाल सकते । इसके अलावा पूरा काम न करके केवल 
उसका एक हिस्सामात्र करने से छाखो छोगो की स्वाभाविक रचनात्मक सूझ दव 
जाती हूँ । जव हम किसी काम को समाज के एक जिम्मेदार व्यक्ति की तरह नही 
कर पाते तो उस काम के करने में हमें सन्तोष नही होता | हम अपने जीवन से ऊब 
जाते है । हमारी जिन्दगी व्यर्य हो जाती है जौर तब उत्तेजना और महत्त्वपूर्ण 
अनुभव की कमी को पूरा करने के लिए हम पाशविक क्षति-पूत्ति के उपायो का 
सहारा खोजते है । यत्रीकरण-परधान-समाज में घनी और गरीब दोनो दु.खी रहते 
है। धनी स्त्री और पुरुषो को अपनी आध्यात्मिक मृत्यु का स्थूछ भान होने रूमता 
है, मानो उनकी आत्मा जड और गतिशूत्य हो गई हो । बुड्ढे छोग भूखों मरने रुगते 
हैं, क्योकि उन्हें तवतक काम करने के लिए विवश होना पडता है जवतक कि वे और 
अधिक काम न कर सके । स्त्रियों को दमतोड मेहनत के काम करने पते 
गावीजी ने ग्रामो की परम्परागत सम्यता को जीवित रखने के लिए सर्प 
किया, क्योकि यह सम्यता ऐसे छोगो की जीवित एकता की प्रतीक थी, जो 
सामंजत्य-पूवंक एक ऐसे धरातल पर पारस्परिक संवध के कार्यो में समान जीवन 
और विदव की समान भावना द्वारा जुडे थे। 
अधेरा और गदगी, वदवू और सड़ी हवा, तथा बुसार और वच्चो के रोगो 
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से भरे बढ़े घने बसे शहरों की अपेक्षा खुले मैदानो और हरी पत्तियोवाले गावों में 
अनुष्य की भहत्वाकाक्षी आत्मा अपनेंको अधिक स्वस्थ और स्वतंत्र अनुभव 
करती है। गाव-समूह में छोग अपनेको जिम्मेदार व्यक्ति भानते है, क्योकि वे वड़े 
पभावपुर्ण ढग से ग्राम-जीवन में योग देते हे। शहर में जाकर बसने पर ये गाववाले 
अपने को बेचैन, उत्साह-शून्य और वेकार समझने रूगते हे । किसानो और बुनकरो 
की जगह यत्रो और व्यापारियों ने ले ली है, जहाँ जीवन की थकान को दूर करने के 
लिए उत्तेजनात्मक मनोविनोद रचे जाते है। ऐसी अवस्या में कोई आइचर्य नही 
कि जीवन के इस मरुस्यल में मनुष्य का सारा उत्साह खत्म हो जाता हैं। यदि हम 
समाज का मनृष्यता के आधार पर संगठन और जीवन के सभी कामो और सर्ंधों 
में वैतिक प्रतिष्ठा स्थापित करना चाहते हे तो हमें विकेन्द्रित ग्राम-अर्थ-व्यवस्था 
का निर्माण करना होगा, जिसमें मीन का उपयोग केवल उसी सीमा तक किया 
जा सके जिस सीमा तक वह समाज के मौलिक ढाचे और मनुष्य की आत्मा की 
स्वतत्रता में बहुत वाघक न हो | 

गांधीजी मशीनरी का मशीन होने के नाते वहिष्कार नही करते थे। इस 
विषय में उन्होने स्वय कहा है, जब में यह जानता हूँ कि यह शरीर स्वय यत्रो का 
शक नाजुक समूह है तव में मशीन के खिलाफ कैसे हो सकता हैँ? चरता एक 
मशीन है। छोटी-सी खरिका (दाँत-कुरेदिती) भी एक मशीन है। अत्त में तो 
मक्षीन के लिए पागल बनने की वृत्ति का विरोधी हूँ, स्वय मशीन का नहीं | यह्‌ 
भागलपन उत्के कथनानुस्तार श्रम-शक्ति के बचाने के लिए है । छोग इस श्रम- 
शक्ति को बचाने की धुन में यहाँतक भागे वड जाते हे कि हजारो छोग वेकार होकर 
खुली सडको पर पडकर भूल़ो मरने छगते है । “मे समय और श्रम दोनो की दचत 
करना चाहता हूं, लेकिन मानव-जाति के किसी एक अश्य के लिए नहीं, वरन्‌ सबके 
लिए। में चाहता हूँ कि पूजी का सचय चुछ हाथो में न होकर सब हाथो में हो। 
मशीन आज केवछ कुछ व्यक्तियों को छाख्ो लोगो की पीठ पर सवार होने में 
सहायता पहुँचाती है । इस सबके पीछे मेहनत बचाने की कल्याण-भावना नहीं, 
चरन्‌ छालूच है। अपनी समस्त शक्ति के साथ वस्तुओ की इस व्यवस्था के विरोध 
में में लड़ रहा हूँ । मशीनों को मनुष्य की हृड्डियो को चूसने का काम नही करने 
देना हैं। विजली द्वारा सचाछित कारखानो का राष्ट्रीयदरण अथवा राजनियत्रण 
होना चाहिए। इस का में सबसे अधिक ध्यात मनुष्य का रहना चाहिए ।” 

“यदि गाव-गाव में, घर-घर में हम बिजली दे सकते हैँ तो गाववाले अपने औजारो 
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को दिजली से घलायें। उसका विरोध में ते कत्गा। परन्तु ऐसी अवस्था में ग्राम- 
परचायतें या राज्य उन विजलोघरों की मालिक होगी, जैसे गाव के चरागाहो का 
स्वामित्व गाव का होता है। सार्वजनिक उपयोग की ऐसी बडी मशीनों का भी, 
अपना अनिगयं स्थान है जिले मनृप्य के श्रम से चालू किया जा सकता है, लेकिन 
ऐसी तभी मशीनों पर सरकार का नियनण रहेगा और वे राव जनता के हित में 
ही इस्तेमाल को जायगी ।” घामिक और सामाजिक सुधारक के स्प में गाघीजी ने 
हमें प्रचलित त्तामाजिक कुरीतियों के सलाफ एड लगाकर सावधान कर दिया । 
उन्होने हमें यह सलाह दी कि हम धर्म को उन व्यर्थ की वातो से छुटकारा दिलायें 
जिन्होंने बहुत दिनों तक उसके चारों ओर इकट्ठे होकर उसे बोझिल बना दिया 
हैं । ऐसी बातो में अस्पृश्यता का प्रमुख स्थान है। अपने सामाजिक उत्तरदामित्व 
की उपेक्षा करने से हिन्दू धर्म को बहुत वडी कीमत चुकानी पडी है। नये भारत के 
सविधान का उद्देश्य समतापूर्ण सामाजिक व्यवस्था कायम करना है, जिसमें पदा- 
चार और स्वातत््य के आदर्श आर्थिक और राजनैतिक, सामाजिक और सास्कृतिक 
सस्थाओं को स्फू्ति प्रदान करे । 
गाघीजी के नेतृत्व में अखिल भारतीय काग्रेस ने भारत के भिन्न-भिन्न धर्मों 
जौर जातियो में मैत्रीपर्ण सबध एवं असाम्प्रदायिक छोकश्ाही स्थापित करने के 
लिए कार्य किया। उन्होने एक स्वतत्र और संगठित भारत के लिए यत्त किया । 
उनकी विजय का क्षण उनके लिए वडी दीनता का समय हो गया । देश का विभाजन 
बडी हो दु खदायी भूछ थी और घोर निराशा के चगुर में फतकर, साम्प्रदायिक 
खून-खराबी से थककर--जिसते पिछले कुछ महीनो से देश के मुख पर कालिख पोत 
रखी थी, पीठितो और भगाये हुए छोगो को राहत पहुचाने के ख्याल से--अपने 
उचित निर्णय और गाधीजी की सछाह के वावजूद हम भारत-विभाजन के सामने 
झुक गये। कितना भी पदचाताप अब उस खोये हुए अवसर को वापस नही छा 
सकता। एक क्षण की भूल को सुधारने के लिए हमें वर्षों तक दु ख सहकर प्रायश्चित्त 
करना पड सकता है। हम जो कुछ बनाना चाहते थे, वह नहीं वना सकते। अब तो 
जो कुछ बना सकतें हे, वही बन सकेगा ! भारत-विभाजन जैसे महत्त्वपूर्ण निर्णयो 
को छोग उचित मान दे सके इसके लिए इतिहास की शताब्दिया गुजर जायगी। 
भविष्य को देखने की ताकत हमें नही मिली है तो भी इस समय तो विभाजन की 
कीमत साम्प्रदायिक श्ञाति स्थापित नहीं कर सकी, बल्कि एक तरह से इसने 
साम्मदायिक कदुता को और बढ दिया है। 


श्र गांवी-मद्धांगलि-प्रंय 


१ बग्त को नई दिल्ली में सताये गये समारोह में गाधीजी से भाग नही 
हिया। उत्होगे इसके लिए क्षमा मागी। उस समय वे बंगाल के गायों के सुदसान 
रास्तो पर पैदल घहते हुए गरीबो को सान्‍्लना दे रहे थे और उतते हाथ जोड़कर 
'िनती कर रहे थे कि वे अपने हृदयो से सदेह, कटुता और घृणा की भावना को 
विलवु्त निकाह दें। बतत्य आदमियों का अपना देश छोडता; हजारों पकेसादे 
घरो से निकाले हुए बेर छोगो का चिता में डूबे हुए इधर-उधर भटकना, 
साम्मदायिक हिला का हैवानी दौर और उबसे भयकर चारों ओर ऐहने वाल 
आध्यात्तिक पतन, संदेह, शरोष; शक, वहम बोर विराशा को देखकर गाधीणी 
का हृदय दुस में दब गया । इस सब बातो से दु की होकर अपने शेष जीवन को 
इस समस्या के मनोवैज्ञानिक हछ खोजने में लगाते का निश्चय किया। कठकत्ता 
और दिहही में किये गये उनके उपवातो का बडा गहरा प्रभाव पडा । छेकित बुराई 
इतनी गहरी थी कि इतनी आतानी ते उसका इलाज होगा कठित था। २ अक्तूबर 
१९४७ को बपे ७८ वें ज्स-दिवस पर उत्होने कहा था, “में अपनी हर ता के 
साध परमात्मा से यह प्रांत करता हू कि या तो मुझे इस आग को शात करे की 
शक दे या मुझे इस दुनिया से उठा के । मे, जिसने भारत की आजादी के लिए 
पपती जान की वाजी तक झगा दी, वह स्वयं इस सूस-खरावी का एक जीवित 
गवाह नहीं वलना चाहता ।” 

जब में बन्तिम वार उनसे दिसम्दर १९३७ के धुर में मिला तो मेते उत्े 
घोर पीढा में पाया । उस समय वे सम्दायों के आपसी सबधो को सुधार का 
या इस काम को करते हुए अपनी आहृति देने का निद्दय कर घुक़े थे | १२ जनवरी 
१६४८ को दिल्ली में अपनी प्रायंना-सभा में इस उपवास की सूचना देते हुए 
गांधीजी ने कहा था, “कोई भी इसान जो पवित्र है अपनी जान से ज्यादा कोमती 
च्रीज मुरवान नही कर सकता । में आशा रखता हू और में प्रार्यदा करता हू कि 
मुप्नमें उपवास करे के छायक पवित्रता हो। जब मुझे यह यकीन हो जायगा दि 
सत्र कोमों के दिल मिल गये हैं ओर वह बाहर के दबाव के कारण नहीं, मगर 
अपना-अपना धर्म समझने के कारण, तब मेरा उपबास टूठेगा । बाज हिल्दुत्तान 
शा माने शव जगह कम हो रहा है। एशिया के हृदय पर और उसके द्वारा सारी 
दुनिया के हृदय पर हिुत्तान का रामराज्य आज तेजी से गायब हो रहा हैं। 
बाद एम उपवास के निमित हमारो बालें खुल जाय तो यह पद वापस था 
जायगा। में यह विश्वास रखने का साहम करता हूँ कि अगर हिलुस्तात को 


मानव-जाति फो गांधीजी का सदेश १३ 


अपनी आत्मा सो गई तो तृफानो से दुसी और भूली दुनिया की आशा को भाख की 
किरण का लोप हो जायगा | . . . . मेरी सबसे यह प्रार्थवा हैं कि वे उपवास पर 
तत्स्थ वृत्ति से विचार करें और यदि मुझे मरना ही है तो मुझे शाति से मरने दें । मे 
आया रखता हू कि दाति तो मुसे मिलने ही वाली है। हिन्दू धर्म का, सिस धर्म का 
और इस्हाम वंग वेबस बनकर नाग होते देखता इसकी निस्वत मृत्यु मेरे 
लिए मुन्दर रिहाई होगी । . . . जरा सोचिये तो सही, आज हमारे प्यारे 
हिन्दुस्तान में कितनी गदगी पैदा हो गई हैं! तव आप खुश होगे कि हिन्दुस्तान 
का एक नम्र पृत, जिसमें इतनी ताकत है, और शायद इतनी पवित्रता भी है, इस 
गदगी को हटाने के लिए ऐसा कदम उठा रहा है, और अगर उसमें ताकत और 
पविग्रता नही है तव वह पृथ्वी पर वोझ रुप है । जितनी जल्दी वह उठ जाय और 
हिन्दुस्तान को इस बोझ से मुक्त करे, उतना ही उसके लिए और सवके लिए 
अच्छा हैं ।”* उनकी मृत्यु इसी समय हुई जब वह इस महान्‌ कार्य में सलूस थे। 
महात्माओ को यह दड भोगना ही पढता हैं और इसीलिए वे जीवन को दुख 
और कप्ट में ही खत्म कर देते है, ताकि उनके वाद भाने वाले लोग अधिक शाति 
ओर सुरक्षा से रह सके ।९ 

अपने ही पिछले दुष्कर्मों में हम पूरी तरह उठ्झे हुए है । अपने नीति- 
शास्त्र के सिद्धान्तों को तोड-मोडकर जो जाछ हमने स्वय बुनकर तैयार किया 
है, हम उसमें स्वय फसते जा रहे है। साम्प्रदायिक मतभेद अभी तक एक घाव 


१. प्रारयनाप्रवचन', भाग २, पृष्ठ २९०-२९१ 

२. रावर्ट ्टीमसत ने संवाददाताओं से बातचीत करते हुए ३१ जनवरी 
को छहा था, “. . « « में उन आठ मुसलमान मज़हूरों को यांद रखूंगा, जिन्होंने 
यमुना फे निकट सामान्य हरे सदा में चिता तैयार करने मं सहायता फो थी । इन 
मजदूरों ने चिता पर चन्दन की लकड़ियां रखते हुए मुझे बताया कि थे महात्मानी 
से प्रेम करते थे, क्योकि वे मुसलमानों के सच्चे दोस्त थे। वहां एक अछूत भी 
था, जिसने चिता तैयार होने से पुर्वे एक टहनी उठाई और यह विचार करते हुए 
कि उसे कोई देख नहीं रहा है, वह छुकछुप कर भागे बढ़ा और उसने वह टहनी 
उस ईंधन के ऊपर रख दो, जो वहां पहले से हो रखा हुमा था और तब एक बहुत 
ही हल्के स्वर में उसने कहा, “बापू मुझे और सेरो जाति को आशीर्वाद दीजिए ।” 
(लिसनर', ५ फरवरी १९४८, पृष्ठ २०६ सर 


र्‌४ गांधी-भर्दानलिनाय 


की शक्ल में हे । वह पीव का फोड़ा नही वना है, लेकिन धाव में पीव पडने की 
सभावना रहती हैं! यदि उप सभावना को रोकता है तो हमें उत आद्ों का 
पालन करता होगा, जिनके लिए महात्मा गाधी जिये और भरे। हमे आत्म-सयम 
पैदा करना होगा ) हमें कोध, हे, विचार और वाणी की अनुदारता एवं हर 
प्रकार की हिंसा से बचना होगा । यदि हम अच्छे पडोसियो की तरह रहते हुए 
अपनी समस्याओ को शाति और सद्भावना के साथ सुलझा छेते है तो उनके जीवन- 
कार्य का यह सर्वोत्ुष्ट पुरस्कार होगा। उनको पुष्पस्मृति मनाने का सव से सच्छा 
रास्ता यह है कि हम उनके दृष्टिकोण को एवं सभी मतमेदो को दूर करने के लिए 
सहानुभूतिपूर्ण समझौते के रास्ते को अपनायें, उसपर अमल करें| 

लोग जब इस संघर्ष को भूछ जायगे, उस समय भी गराधीजी दुनिया में सैतिक 
सौर जाध्यात्मिक कान्तिदूत की तरह हमेशा जीवित रहेंगे, जिसके विना पंथ-भ्रष्ठ 
दुनिया को शाति नहीं मिलेगी । ऐसा कहा जाता है कि अहिसा वुद्धिमानों का 
स्वप्त हैं और हिता मनृष्य का इतिहास । यह सच है कि युद्ध स्पष्ट और 
नाठकीय होते हैं ओर इतिहास को दिशा को बदलने में उसके नतीजों का बडा 
साफ और महत्त्वपूर्ण स्थान होता है, किन्तु एक ऐसा सपर्ष है जो हमेशा जनता 
के दिमाग में चलता रहता है। उसके नतीजों को मृत और घायलो के आकडो में 
नहीं लिखा जाता । यह संघर्ष मानवीय शालीनता के लिए, उन भौतिक युद्धों को 
ठाहते के लिए जो मानव-जीवन को सवरुद्ध करते है औौर युद्धविहीन दुनिया के 
लिए किया जाता है। इस महान्‌ सभर्ष के योद्धाओं में गाघीजी अग्रगष्य थे । उनका 
संदेश वृद्धिवादी छोगो के शास्त्रीय विवाद का विषय नहीं, यह पीडित मावव 
को बाते पुकार का उत्तर है, जो आज ऐसे चौराहे पर ख़डा है, जहा प्रेम के 
अथवा जगली कानूनो के द्वार खुछते हे। यदि यह सत्य क्ि प्रेम घृणा की अपेक्षा 
अधिक शक्तिशाली हूँ, सिद्ध नहीं हो सका तो हमारे समस्त विश्व-सगठन व्यर्थ 
सिद्ध होगे। दुनिया केवल इसीसे एक नही हो सकती कि हम उसका चक्कर एक 
दिन में पुरा कर छेते है । कितनी ही दूर या कितने ही तेज हम क्यो न चलें, हमारे 
दिमाग हमारे पडोसियों के नजदीक नही जाते । हमारी आाकाक्षानों और हमारे 
कार्यो की एकहपता ही सच्चे अर्थ में विश्व-एकता है। संगठित विश्व 
आध्यात्मिक एकता का ही भौतिक प्रतिरू्प है। यत्रवत्‌ लत्त्यायी व्यवस्थाओों एव 
वाह्य संगठनों द्वारा आध्यात्मिक परिणाम प्राप्त नही किये जा सकते । सामाजिक 
ढायो का परिवर्तन जनता के दिमाग को नहीं बदरूता । युद्धों की जड वनावदी 


भनव-जाति को गाधीजी का सदेश श्प्‌ 


मुल्याकन, अज्ञान और असहिष्णुता में होती है। गलत नेतृत्व के कारण ही दुनिया 
इस मुसीवत में पडी है! ऐसा प्रतीत होता है, मानो सारे ससार मे समय गुणों पर 
काला पर्दा पड रहा है। वडे-बडे राष्ट्र एक-दूसरे के शहरो पर विजय प्राप्त करने 
के लिए ववारी करते है। अणुवम के प्रयोग का नैतिक प्रभाव बम से भी कही 
अधिक घातक सिद्ध हो सकता है। दोप भाग्य का नही, हमारा अपना हैं। जवतक 
हम अपनी आत्मा का पालत करना और भ्रातु-स्वेह वढाना नही सीखते तव॒त॒क 
सस्याओों का कोई छाभ नहीं। जवतक दुनिया के नेता अपने उन ऊचे पदो में नही, 
बल्कि स्वयं अपनी आत्मा की गहराई में, अन्त करण की स्वच्छता में और खुद 
में सर्वोत्कृष्ट मानवीय महानता को नहीं तलाश करते तवतक दुनिया में 
स्थायी शान्ति की कोई आशा नही । गाधीजी का यह विश्वास था कि दुनिया अपने 
मूल में और उच्चतम आकाक्षाओं में एक ही हैं| वे जानते थे कि ऐतिहासिक 
मनुष्यता का एकमात्र उद्देश्य एक विश्व-सम्यता, एक विदृव-सस्कृति और एक ही 
विव्व-समुदाय था । मनुष्यों के हृदयों में बुरी तरह घिरे अधकार के स्थान पर 
समझदारी और सहिष्णुता को प्रसारित करके ही हम दुनिया के दुख 
से छुटकारा पा सकते हे । गाधीजी का करुणादं और सन्तप्त हृदय उस विश्व की 
घोषणा करता है जिसके लिए सयुकत राष्ट्र सघ भी प्रयलगील है। विलीन होने 
वाले भूत का यह एकाकी प्रतीक नवीन जन्म के लिए सघर्य करनेवाली दुनिया 
का भी दूत है और इसी प्रकार वे भावी मानव की अन्तरात्मा का प्रतिनिधित्व 
भी करते है । 
गांधीजी के लिए सत्य ही भ्ाग्वत है। वही मानवात्मा में निहित परमात्मा 
का स्वरुप है। यह तलूवार से अधिक शव्तिगाली हैँ ! सत्य और अहिंसा एक ही 
सिक्के के दो पहलू है । यदि हम पदार्थवाद की अपेक्षा जात्मा की श्रेष्ठता को 
और नैतिक विघान की भ्रघानता को स्वीकार कर हें तो हम नैतिक गक्तियों 
द्वारा बुराई पर विजय प्राप्त कर सकते हे । हिंसा सत्य की भावता से कोसो दूर 
रहने वाले व्यक्तित्व की अन्तिम अभिव्यक्ति है । जब कोई आदमी हिंसा को 
आखिर में नही, शुरू में ही शरण लेता है तो उसे अपराधी या पायल या दोनो 
पे ही कहा जाता हैं। अहिसा परथिव जीवन तक ही सीमित नही, वह मस्तिष्क का 
भी एक रूप है । मौरो का वुरा सोचना और झूठ बोलना दोनो ही हिसा-कार्य है । 
पहिंसा अथवा सत्याग्रह गाधीजी के लिए नकारात्मक मन स्थिति का सूचक न था। 
एक यथयाय और गतिशील विचार का प्रतीक है। यह बुराई के सामने झुक 
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जाना वा अतिरोध न करना नहीं है । यह प्रेम द्वारा उत्तका प्रतिरोव करता है। 
आत्मा की, सत्य की और प्रेम की उस घक्ति में विश्वास करने का नान ही सत्माप्रह 
है, जिससे हम आात्म-त्याय और आत्म-क्लेश द्वारा वुराइयो णर विजय प्राप्त करते 
है । वह स्वतवता और झाति के लिए किये यये सातारिक प्रयत्तों को एक नया 
जर्य देता हैं| हमे स्वय कष्ट सहता चाहिए। दूसरों पर इसको नही छादना चाहिए। 
सत्याएह आत्म-निर्मर है। अमछ में लाये जाने से पहले यह विरोधी को स्वीकृति 
नही चाहता । प्रतिरोव करनेवाले विरोवो के सामने इसको गक्ति और ज़ोर के 
साथ प्रकट होती हैं। अत इसे कोई रोक नही चकता । सत्याग्रही यह नहीं जानता 
कि पराजय वया होठी है, क्योकि वह अपनी भक्ति का हास किये बिना सत्य के लिए 
रूडता है। इस संघर्ष में मृत्यु पाना मुक्ति है, और जेल आज़ादी के लिए खुले द्वार 
का काम करती है। चूक़ि सत्याग्रही जपने विरोधी को कभी चोद नहीं पहुँचाता, 
बह या तो नम्न तकों द्वारा उसकी विवेक-बुद्धि से, ग॒ बात्म-त्याग द्वारा उसके हृदय 
मे प्रार्थना करता है | इसलिए सत्याग्रह दोनो को मगछकारी होता है। वह करने 
वाले का भी मगल करता है और जिसके खिलाफ इसका प्रयोग किया जाता हैं, 
उसका भी मगल करता हूँ । 

“मेरी अहिंसा का साधन एक जीवित शक्ति हैं। इसम कायरता या 
कमजोरी के लिए कोई भी जगह नही हुँ। एक हिसक के लिए कित्ती दिन अहिसक 
वन जाना समव है, लेकिन डरपोक के लिए नहो । इसीलिए मेने इन पृप्ठो में कई 
वार कहा हूँ कि यदि हम अपनी स्त्रियों को और अपने पूजा के स्थानों की रक्षा 
कंप्ट-महन की जक्ति, अर्थात्‌ अहिंसा हारा नहीं कर सकते तो हमें, 
यदि हम भनृष्य है तो, “उन्तको रक्षा लडकर ही चाहिए ।”१ “दुनिया 
केवल तर्क से नहीं चलछती। जीवन में भी किसी हद तक हिंसा है औौर इस 
लिए हमें न्यूनतम हिला का रास्ता लपनाना पड़ेगा ! * जिसे हम सत्य समझते हैं 
उसके लिए हम लेंगे । पर कमजोरी, कायरता और आरामतरूवी के कारण 
हिला से बचने की कोशिश नही करेंगे । 

गावीजी डावंटरी सहायता के लिए एक भारतीय चिकित्सा-टकडी तैयार 
करके स्वयं उसे एक ज्ार्जेन्ट को हँसियत से बोमस्यपद्ध में ले गये थे। 
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१९०६ में जुलू-कान्ति के समय उन्होने घायछों को ले जानें के लिए एक 
स्ट्रेचस्टुकही तैयार की थी । उन्होने यह इसलिए किया था, क्योकि 
उनका विश्वास था कि भारतीयों की नाग्ररिकता की माग के अनुरूप ही उनकी 
कुछ जिम्मेदारिया भी है । पिछले महायुद्ध में उन्होने फ़ौजो के लिए सिपाही भर्ती 
कराने में इसीलिए सहायता पहुचाई, क्योकि उसमें जो लोग भरती नही हो रहे 
थे, वे ऐसा अहिसा के प्रति विश्वास के कारण नही कर रहे थे, वल्कि वे डरपोक 
थे। वे इस वात पर सदा ज़ोर देते थे कि डर के कारण खतरे से दूर भागने की अपेक्षा 
साहस से लडकर मर जाना कही ज्यादा अच्छा है। लेकिन उनके लिए 'अहिसा' 
धर्म का हृदय थी और उनके अनेक अनुभवों ने इस विश्वास को और भी मजबूत 
बना दिया था । 

१९३८ में गाधीजी ने कहा था, “जान लेने वाले वम के पीछे उसे छोडने- 
वाले मनुष्य का हाथ है और उसके हाथ के पीछे एक इसानी दिल है, जो हाथ को 
गति प्रदान करता है। आतक की नीति के पीछे यह मान्यता रहती है कि यदि 
आतक को पर्याप्त भात्रा में इस्तेमाल किया गया तो वह इच्छित फल प्रदान करेगा 
अर्थात्‌ विरोधी को आतक की इच्छा के सामने झुका देगा | गत ५० वर्षों के अहिंसा 
के अख़ड व्यवहार के अनुभव के उपरान्त मेरा यह दृढ़ विश्वास हो चला है और 
वह विश्वास आज पहले से अधिक उज्ज्वल हूँ कि मानव-समाज की रक्षा उस 
अहिंसा द्वारा ही की जा सकती है, जो इजीछ (वाइविल ) की भी प्रधान शिक्षा है, जैसा 
कि मेने इजील को समझा है। शक्ति का चाहे कितने ही न्याययुक्‍त ढग से इस्तेमाल 
किया जाय, हमे अन्त में उसी दरूदल की ओर ले जायगी जिसकी ओर हिटलर 
और मुसोलिनी की शक्ति ले गई ! अतर केवल अद् का है। अहिसा में विश्वास 
रखने वाले लोगो को इसे सकट के समय ही व्यवहार में छाना चाहिए | थोडी देर 
के लिए हमें भले ही ऐसा मालूम हो कि हम एक अधेरी दीवार से अपना सिर 
टकरा रहे है, तो भी तथ्य यह है कि लुटेरो तक के हृदय को छूने से हमे निराण 
नहीं होना चाहिए ।” 

'उन्नत' राष्ट्रो को यह विश्वास दिलाना कठिन है कि राजनेतिक सफलता 
शाति के अस्त्रो द्वारा भी प्राप्त की जा सकती है । एप्टन सिकलेयर ने कहा था, 
"रे पूर्वजो ने स्वय राजनैतिक स्वाघीनता हिंसा द्वारा प्राप्त की थी, यानी उन्होंने 
ब्रिटिश सत्ता को उखाड़ फँका और अपनेको एक स्वतन्न गणतत्र घोषित किया । 
और इसी भूमिपर काली जातियो को वदी वनाये जाने की प्रथा का भी उन्होने 
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हिंसा द्वारा ही अत किया था ) यदि भोपषित जनता के हिसा द्वारा स्वाबीन होने 
की कोई समावना है तो में इसके इस्तैमाल को न्याययुक्त मानूया ।” वर्नाड थाँ 
का कहता था, “हिंसा इतिहास को एक शास्त्रीय पद्धति रही है। इतिहास के 
सामने इन तथ्यों को अस्वीकार करना निरयंक है। शायद यह भी कहा जा सकता 
है कि शेर कमी भी हिंसा के हारा जिन्दा रहने के योग्य नहीं है और सविनय 
अवज्ञा से वह शायद चावल भी खाने लगे ।” लेकिन जक्तिशालरी राष्ट्रो के ये 
प्रगतिशीछ विचारक इस वात को आज स्वीकार करते हे कि अणुणस्त्रो द्वारा 
सचालित आगामी युद्ध मानव-जाति जौर उन सभी चीजो को, जिनकी वह रक्षा 
करना चाहती है, नेस्तनावूद कर देगी | यह ऐसा युद्ध है, जिसमें जिन्दगिया वखाद 
होती है, दिल दूदते हे और दिमाग विडगते हे और जिस दावे का उनके भत्रु ही 
ख़ड़न करते हें-- ईश्वर और इसानिवत के अस्तित्व से इन्कार करनेवाले गैतान 
हैं। यदि परिवर्तन छाने वाले गावीजी के शातिपृर्ण प्रयास सफल नहीं होते तो 
हमें घवराना नहीं चाहिए | क्या वात है, अगर हम अहिंसा के सिद्धान्त को अमर 
में छाने की कोणिश करते हुए मिट जाय॑ । इस प्रकार हम एक बड़े सिद्धान्त के 
छिए ही मरेंगे मोर जियेंगे ।” 
गराघीजी यह भहसूस करते थे कि उनके अनुयायियों ने स्वाधीनता-संघ्ष 
के लिए उनका नेतृत्व अवश्य स्वीकार किया था, लेकिन वे उन्तकी तरह हर 
परिस्थिति में महिसा को अपनाने के लिए तैयार न थे। राजनैतिक कार्य में जन- 
सावारण की प्रकृति की सीमाओं का भी ध्याव रखता पडता है। इसोलिए गाधीजी 
भानते थे कि अखिल सारतीय काग्रेस को वास्वार ऐसे राजनैतिक निर्णयों के 
पक्ष में अपनी स्वीकृति देनी पडती है जो उनके दृढ़ विश्वासों के सर्वदा अनुरुष 
नही होते थे। यदि हम एक वार समझौता करना शुरू कर दें तो फिर पता नही, 
हम कहा जाकर रुकेगे ? यदि सत्य में हमारा अटूट विश्वास नही है तो उपयोगिता 
के ताम पर किसी भी चीज़ को न्याययुक्त ठहराया जा सकता है । राजनैतिक 
जीवन की आवश्यकताओं के अनुरूप सत्य को अगीकार करने के खतरे से गाघीजी 
परिचित थे और इसीलिए उन्होने काग्रेस के निर्णयो के लिए अपने को जिम्मेदार 
मानने से इन्कार कर दिया था । उन्होने उसकी सदस्यता से भी इस्तीफा देकर 
उससे अपना सवध विलकुछ अकूग कर छिया था | 
हमें इस जाति में नही रहना चाहिए कि हिंसा से ताल्पये दवाव या दंढ से 
। राज्य के भीतर शक्ति के भयोग में कौर युद्धल्व एक राज्य के दूसरे युद्धरव 
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राज्य के साथ थक्ति के प्रयोग में बहुत अन्तर है । शक्ति के प्रयोग की उस समय 
इजाजत दी जा सकती है जब वह एक तटस्य सत्ता द्वारा जनहित के लिए न्याया- 
नुकूल ढग से व्यवहार में लाई जाती है, न कि विवादग्रस्त दलो मे से किसी एक 
के पक्ष में । एक सुव्यवस्थित राज्य में न्याय का ही घासन होता है। वहा न्यायालय, 
पुलिस तथा कारावास सव कुछ होते है, किन्तु कोई अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था या अन्त- 
सप्ड्रीय न्यायालय अथवा अन्तर्राष्ट्रीय पुलिस नहीं होती ! यह अराजकता और 
लूटमार का राज्य है। प्रत्येक युद्धरत राज्य अपनेको ठीक समझने का दावा 
करता है! हम भी सोच सकते है कि हमारा उद्देश्य उचित है । यह मानवीय हृदय 
वी अच्छाई का सबूत है कि वह अच्छाई को स्वीकार करे और बुराई को त्याग 
दे। हिटलर ने भी जर्मनी में जर्मनो के हित की टुहाई देते हुए अपील की थी, जो 
उन्हें उचित मालूम पडती थी। इससे स्पष्ट है कि आज भी ससार में बुरे उद्देश्यों 
पर रुदुद्देग्य का प्रभुत्व है । समवत हिटलर इसलिए हारा कि उसका मकसद 
बुरा होने के कारण वह हमसे अच्छा नहीं था। जहाँपर यह बत्तर्राष्ट्रीय सर- 
कार न हो, जहाँ उचित-अनुचित का फैसछा करने के लिए कोई निष्पक्ष न्‍्या- 
यारूय न हो, वहाँपर किसीको कोई अधिकार नहीं कि वह अपने पडोसी पर 
अपनी इच्छा को थोपनें के लिए वल का प्रयोग करे । जिसकी छाठी उसकी 
भैस' के आदर्शवाले ससार में शक्ति का प्रयोग ही हिसा है और इसलिए वह 
गलत हैं । 
युद्धो का मूल कारण विश्व की भराजकता है। हिटलर स्वय उसकी उत्पत्ति 
का कारण नहीं। जवतक हमारा विश्वास राज्य से परे किसी महान उद्देश्य में 
नही हैं तवतक राज्य का निर्माण स्वयं अनियमित है । नागरिकों की सेवा को 
राज्य का उच्चतम साध्य मान लेने से पागल के उन्माद को उत्तेजना भले ही मिले, 
छेकित आधुनिक मानवीय विकास की स्थिति में वह कोई स्थायी प्रोत्साहन नही 
दे सकता। प्रभुत्व-जक्ति कानून से परे नहीं है। धर्म का सबसे वडा अधिनियम 
वह है, जिसकी राज्य सरकारें सेवक हे | जब हमारे पास न्यायालयों और पुलिस 
से मुक्त अन्तर्राष्ट्रीय सरकार होगी, तो गाघीजी भी अन्तर्राष्ट्रीय सरकार की 
ओर से पुलिस की शक्ति के व्यवहार की अनुमति दे देंगे । जिस प्रकार सम्य राष्ट्रीय 
सरकार कानून के फैसछो और प्रचलित कार्यो को सख्त उपायो द्वारा छोगो से 
मनवाती है, उसी तरह विद्व-सरकार आक्रमणात्मक राज्यो को वल के जोर से 
रोक सकती हैं। तब भी गाघीजी यह चाहेंगे कि अन्तर्राष्ट्रीय सरकार कानन-भग 
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करने वाले से उसी प्रकार असहयोग करे, जैसे कि प्रतिरोध करने वाली जनता 
जुल्मी सरकार के विरोध में करती है । 
गाघीजी ने अपने जीवन और अपनी शिक्षा द्वारा शासक मोर गुरु, ब्राह्मण 
और क्षत्रिय, स्वप्नद्रष्टा और सगठक के कार्यो में जो प्राचीन भेद है, उसकी अभि- 
व्यवित की हैं। गुरु, खलीफा, हिन्दू सनन्‍यासी, बौद्ध भिक्षु और ईसाई पादरी को 
चाहिए कि सत्य को जैसा स्वय देखते हे, उसी रुप में प्रकट करें। किसी भी दशा 
में उन्हें बल के प्रयोग से वचना चाहिए । उन्हें हत्या इसलिए नही करती चाहिए, 
भयोकि शन्रुओ को सन्तोष प्रदान करना तथा घृणा को दूर भगाना उनका कर्तव्य 
हैं। वल के भौतिक प्रयोग से भी बचने का सदेश देने वाली अहिसा उनके जीवन 
का सिद्धान्त है । उनकी जडें साधारण मनुष्यों की अपेक्षा कहीं अधिक गहरी 
होती है, क्योकि वे आश्यन्तरिक सौंदय्य, वस्तुओं के उद्देश्य वोष, और उत्त 
अदृश्य जीवन से शक्ति प्राप्त करते हे जो इस जगती के जीवत से परे है। लेकिन 
फिर भी वे हो जीवन को उन्नत बनाते हुए उसकी व्याख्या करते हे । लेकिन दुष्ट 
व्यक्ति को शारीरिक क्षक्ति के बिना केवल नैतिक अच्छाई से नहीं दबाया जा 
सकता । शूली पर रूटक कर ईसा मसीह अपनी जोर सबकी आक्ृष्ट कर सके, 
लेकिन नैतिक दृढ़ता का वह अपूर्व कार्य, जिसके साथ शक्ति का सहयोग नही था, 
उन्हें फासी छगाने से नही वचा सका । इतिहास के अन्य थोडे व्यक्तियों की तरह 
ही गाघीजी का उदाहरण यह प्रकट करता है कि सबसे बडी वुद्धिमानी इसमें है 
कि दूसरा गाल भी सामने कर दिया जाय । लेकिन इस बात का कोई निश्चित 
प्रमाण नही है कि इस गाल को कोई काठेगा नहीं । जबतक कि सारी 
दुनिया इससे मुक्त नहीं हो जाती तबतक हृदयहीन रहेगा ही और ऐसी अवस्था 
में सामाजिक व्यवस्था की सुरक्षा हमपर इस दायित्व को लछादती है कि हम 
न्याय करें और जहाँ भी सभव हो हम उसे आध्यात्मिक समझाव द्वारा अमल में 
जायें और जहाँ आवश्यक हो वहाँ वल के प्रयोग द्वारा अमल में लायें। सत-परपरा 
भौर प्रेम-अनुणासन में विश्वास करने वाले शिक्षको के उपदेश के वावजूद, जो मानव- 
स्वभाव की देवी समावनाओं को जागृत करते हे, हमें न्यायाधीश और ऐसी 
पुलिस की आवश्यकता रहेगी ही, जो वल का प्रयोग वल के लिए, वैयक्तिक 
लाभ के लिए, अथवा बदला लेने के लिए न करें। वे वल का प्रयोग उचित 
सत्ता के अवीन करते हें और अहिसा अथवा करुणा की सच्ची भावना से ओत- 
प्रोत रहते हैं। इसलिए एक ऐसे गुरु के आचरण का भेद, जो एक ओर हमें प्राचीन 
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करुणा एवं सयत सहयोग की शिक्षा देते समय बल प्रयोग से बिलकुल दूर रहनें 
की शिक्षा देता है और दूसरी ओर पुलिस और न्यायाघीशो के द्वारा उचित सत्ता 
के अधीन वल प्रयोग की सलाह देता है, कार्य-भेद के कारण पैदा होता हैँ । दया 
और न्याय दोनो ही अपूर्ण मानव-समाज में अपना स्थान रखते हे ।* 


अपने समय से पहले पैदा होने वाले सभी लोगो के दड का भुगतान गाघीजी 
ने घृणा, प्रतिक्रिया और दुर्दान्त मृत्यु के रूप में किया है। अन्धकार में प्रकाश 
चमकता है, छेकित अन्चकार को इसका वोध नहीं रहता । हमारे युग की इस 
अति भर्मान्तक दु खान्त घटना ने ऐहिक ससार के भीतर उपस्थित प्रकाश और 
अन्धकार के, प्रेम और घृणा के एवं तक॑ और अतर्क के बीच चलते वाले 
संघर्ष को स्पष्ट कर दिया है। हमने सुकरात को जहर का प्याला पिला कर मारा, 
ईसा को सूछी पर छटकाया और मध्ययुगीन शहीदों को जलाने वाले ईंधन के गदूठो 
को आग लगा दी। हमने अपने अवतारो पर पत्थर वरसाये और मारा । गावीजी 
भी गलत समझे जाने और नफरत के दुर्भाग्य से न वच सके ) वे अन्धकार और 
कर्तव्य की ताकतो का मुकावला करते हुए मरे और इस तरह उन्होने प्रकाश, 
प्रेम और विवेक की शक्ति को वढा दिया । कौन जानता है कि ईसाई मत विना 
ईसा मसीह के फासी पर छटके इतना वढ सकता था । वर्षो पहले रोम्या रोला ने 
कहा था कि वे गाधीजी को ऐसा ईसा मानते थे जिनको फासी नहीं छगाई गई । 
हमने अव उन्हें फासी भी दे दी। गाघीजी की मृत्यु उनके जीवन का सर्वोत्तम अग 
था । ओठो पर रामनाम और हृदय में प्रेम का वरदान लिये हुए वे मरे।* गोलिया 


१ देखिए, राधाकृष्णन द्वारा लिखित भगवद्गोता (१९४८, पृष्ठ 
६८-६९) 
२ ग्राघीजी के पहले वक्तव्य 


“उन एक लाख व्यक्तियों के आत्मत्याग से, जो औरो फी हत्या करते हुए 

भरते है, एक निर्दोष व्यक्ति का आत्मत्याग लाख गुना प्रभावयुक्‍त है।” “में माशा 
करता हूँ कि हिन्दुस्तान में ऐसे अनेकों अहिसक असहयोगी होगे, जिनके वारे में 
यह लिफा जाता है कि उन्होने बिना क्रोध के अपने वेतमन्न हत्यारे के लिए प्ार्यना 
फरते हुए गोलिया सहीं ।” हरियन २२ फरवरी १९४८ ॥२० जनवरी १९४८ 
को जब एक पयभृष्ट यवफ ने वम फेंका तो गायीजी नें पुलिस इन्सपेस्टर जनरक को 
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लगने पर उन्होने अपने हत्यारे को अभिवादन करते हुए उसके लिए शुभ कामना 
की । जो कुछ उन्होने कहा, उसके लिए अपना जीवन दिया। वे उस आदर के लिए 
मरे जिसकी उन्होने शिक्षा दी थी | 

मानव-स्वभाव जिन श्रेप्ठतम आदरणों को ग्रहण करने के योग्य है, उन 
जादक्शों से पूरित और प्रेरित होकर, जिस सत्य की उन्हें बनुभूति हुई उसका निर्भय 
होकर पालन और प्रचार करते हुए, लोभ और भूलो के जजेय दुर्गो के विरुद् 
त्याज्य आज्या की जलख दुनिया में अकेले जगाते हुए, और इसपर भी जात- 
दृढता के साथ दुनिया की कठोरताओों का मुकावला करते हुए--ऐसी दृढ़ता जो 
भय और सकठ के आने पर ही अपना कुछ भी नहीं खोती-गाबीजी ने इस विव्वास- 
शून्य ससार के सामने एक भनुप्य में जो कुछ अच्छा और महान्‌ होता है, उसे 
प्रदर्शित किया । मनुष्य के प्रयास की अनन्त प्रतिष्ठा में विश्वास स्थापित करके 
उन्होनें मानवीय गौरव को जाज्वल्यमाच किया । वे ऐसे व्यक्तियों में से हे जो 
भानव-जाति की सदा रक्षा करते हे । 

गाधीजी आत्मा के आन्तरिक जीवन की उस शक्ति में विश्वास रखते थे 
जो सदा से भारत की अपनी विरासत रही है ओर इसोलिए द्रोह और घृणा से अपने 
को मुक्त करने में, समस्त अपविद्रताओ को जला कर राख कर देने वाली प्रेम को 
इस शिखा को आगे बढाने में, मृत्यु की छाया में भी तिर्भीक होकर चलने में, और 
आाआ की अमर पुकार को हमारे सामने रखने में वे पूरी तरह सफल हुए | जब 
नैतिक और आव्यात्मिक समस्याएं उन्हें घेर छेती थी, परस्पर-विरोधी आवेग 
जव उच्हें हिला देते थे और मुत्तीवत सताने रूगती थी तो वे शक्ति और विश्राम 
प्राप्ति के लिए अपनी इच्छानुसार अपनी आत्मा के एकान्त में स्व! के रहस्यमय 
क्षेत्र में चके जाते थे। घ॒र्म के अर्थ और भूल्य के विपय में उनके जीवन ने 
हमारी भाववा को एक नई चेतना और एक नई ताजगी प्रदान की है। ऐसे व्यक्ति, 
जो आध्यात्मिक भावना से भरे होने पर भी अपने ऊपर दु खो मानवता का भार 
ओह लेते है, दुनिया में बहुत दिनो के वाद पैदा होते है । 

हमने उनके शरीर का अन्त कर दिया, किस्नु उनकी आत्मा, जो स्वय एक 
उस्ते तम न करने के लिए कहा। उन्होने कहा था फि पुलिस को चाहिए कि वे उसे 


ठोक विचार और काम की ओर प्रदृत्त करें। गावीजो ने श्रोत्राओं को मपराधो के 
प्रति क्रोध न करने फी चेतावनी दो थो। 'हरिजन,/ २ फरवरी १९४८, पृष्ठ ११ 
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दैवी प्रकाञ है वहुत दिनो और वहुत दूर तक प्रवेश कर, असरुय पीढियो को श्रेष्ठता 
से जीवनयापन के लिए प्रोत्साहित करती रहेगी । 
यदचद्विभूतिमत्सत््वं॑ श्रीमदृजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छ त्व॑ मम तेजोधसम्भवम्‌ । 
(गीता, १० अध्याय, ४१ लोक) 
अर्थात्‌--जगत्‌ में जो कुछ भी शक्ति, विभूति और गौरव से पूर्ण है उनको 
मेरे तेज के भद से ही उत्पन्न समझो । 


22३४३ 
शहीद गांधी 
वेरा ब्रिटेन 

३० जनवरी, १९४८ की शाम के ठीक पाच वजे के वाद, महात्मा गाघी 
अपनी प्रार्थता-सभा की ओर बढे । यह प्रार्थना विडला-भवन से छगभग ५० गज 
की दूरी पर एक घुले छॉन में होती थी । 

वे, अपने अन्तिम और सवसे अधिक सफल उपवास से, जिसने कुछ समय के 
लिए साप्रदायिक रक्तपात को वन्द कर दिया था, अभी पूरी तरह स्वस्थ भी नही 
हो पाये थे । अपनी दो नातिनो के कधो का सहारा लिये हुए वे उस छाल पत्थर 
की वेदी की ओर चले, जहा रोज शाम को छोगों के सामने वे कुछ प्रवचन करते 
थे। पाच प्तौ के करीव लोग, जो उन्हें वडे ध्यान से देख रहे थे, प्रसन्न और हँसमुख 
गाघीजी की अपने वीच से रास्ता देनें के लिए दो कतारो में खडे हो गये थे। 

जैसे ही वे चवृतरे की तीन सीढियो के ऊपर पहुचे एक आदमी भीड को 
चीरकर सामने आया । दोनो हाथ जोड्ते-जोडते महात्माजी के मुख से ये 
आखिरी शब्द निकले, “मुझे आज देर हो गई ।” इसी समय उस अजनवी' 
आदमी ने अपनी खाकी वुझ-शर्ट के भीतर से एक रिवाल्वर तिकाछा और 
महात्माजी पर तीन वार गोली चलाईं। वे वही जमीन पर गिर पढें ! गिरते ही 
कथो पर से हटे हुए अपने दोनो हाथो को ऊपर उठाते हुए उन्होंने भय-विह्वक 
भीढ की ओर इस तरह जोडा, मानो वे प्रार्यता कर रहे हो । 

इस प्रकार अहिंसा का सरक्षक सत, भारत की महान्‌ आत्मा हिना के हाथो 


ड््द गाधी-भद्धाजलि-प्रय 


हमेशा के लिए नप्ट कर दी गई । वे उन थोड़े लोगो में से एक थे जिन्होंने जिन्दगी के 
एक विशेष तरीके का अपने ऊपर सफलतापूर्वक प्रयोग किया था। यह ऐसा तरीका 
था, जिसके अधिक स्त्री-पुरुषो द्वारा अनुसरणमात्र से कुटिछि मानव-जाति आवद 
की एक निश्चित दुनिया को ओर वढ सकती है । 

सभी सत स्वय ईग्वर नही होते, इसलिए उन सवमें कुछ-न-कुछ दोप रहते 
हैं। अभी पिछले दिनो मेरी एक प्रसिद्ध महिला से भेंट हुई, जो महात्मा गाघी में 
किसी भी सत-गुण को मानने से नाराजगी के साथ इन्कार कर रही थी, क्योकि 
महात्माजी ने सतति-निरोध के पक्ष को आगे नही बढाया था। उपर्युक्त महिला का 
विचार था कि गावीजी द्वारा इसके समर्यन से भारतीय नारी की पीडा बहुत अभ 
तक कम हो सकती थी, और साथ ही आवादी की जतिनवृद्धि से जो लाद्य-समस्या 
उपस्थित हो गई है, वह भी हल हो जाती । 

परन्तु, जायद ही कमी अपने इन दोपो के कारण नतो की हत्या होती है । 
बुराई एक ऐसा तत्तव हैं, जो सवमें पाया जाता है। अधिकाग छोग ऐसे है जो 
भपने इस दुर्गृण का प्रदर्शन जीवन के अधिक क्षेत्रो में करते हे । प्रायः उनका सारा 
मस्तिष्क अबेरे से भरा रहता है, परन्तु सतो की मृत्यु उनके गुणो के कारण होती 
है। उनको हत्या उनके इस प्रकाश के कारण की जाती है, जिसे सनन्‍्धकार सहन 
नही कर सकता | 

अपनी दी वेराइटीज़ आँव रिलोजियस एक्सपीरिविंस' (बामिक अनुभवों की 
अनेकताए) नामक पुस्तक में विलियम जेम्म ने कही भी पाई जाने वाली संतो 
को कुछ विशेषताओं की परिभाषा करने की कोशिश की है। उतका कहना है 
कि सत अपनेको हमेशा सकीर्णे स्वार्यों का भागीदार न मानकर व्यापक जीवन का 
अंग मानता हैं! अपने मीतर वह एक आदर्श शक्ति की उपस्थिति का विश्वास लेकर 
चलता है, जो कि ईसाइयो के लिए ईसा या ईड्वर का रूप होता है । अपनी तमाम 
लिल्‍्दगी में वह इस आदण्ण शक्ति के कोमल और बनवरत प्रभाव को महसूस करता 
रहता है, बौर स्वेच्छापूवंक वह अपनेको इसके नियत्रण में छोड देता है। ऐसी 
अवस्था में उसके अधिकाण अस्तित्व से 'अह' का भाव ओझल हो जाता है, इसलिए 
इसका अत्तर स्वतत्रता औौर उल्लास से भर जाता है। दूसरो के प्रति सेवा-भाव के 
विचार से उसका भावात्मक केंद्र विदु प्रेम और सामजस्थ की बोर वढता है । 
लौकिक मूल्यों के निषेबात्मक पक्ष से हटकर वह स्थिर ईव्वरप्रेमी की स्वीका- 
रोक्ति की ओर वढतता है। 
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जय यह भाव्यात्मिक भवस्था स्थिर हो जाती है तो सत वैराग्य और पवि- 
पता की ओर बटता है। बट अपनी आत्मा को पशुता एवं वासना के तत्त्वो से मुक्त 
करना टै। उसके लिए लोकप्रियता और महस्‍्वाऊाक्षा की अहमियत खत्म हो जाती 
है। उसके अनर की प्रेरणा नवस्ीपन और बनावट से उसकी रक्षा करने रूगती 
है। जनता के दिमाग में उत्तन आता और भनभनाहट का उसपर कोई प्रभाव नहीं 
पठतां । सनी आत्मशक्तति उसे सहनशीलता और धीरज को उस ऊचाई तक छे 
जाती है, महा पह चरर वह गातरे और कप्ट मे उदासीन हो जाता है। "बहादत 
की कहानिया घामिक घाति वी विजय के सकेत्त-चिह्ध है ।” करुणा और कोमछत्ा 
विकास री अन्तिम सीमा तक पहुचक़र अपने साथी इन्सानो के प्रति उसके सबब 
पे प्रभावित फरती है। “सत अपने थत्रु को भी प्यार करता है, और वह घिनोने 
भिसारियी तक के साथ अपने भाई जैसा व्यवहार करने छगता है ।” ऐसा प्रतीत 
होता है, मानों व्यापफ रुप से सतो के जीवन पर छागू होने वाले इस आरमिक 
मनोविस्लेपण में विलियम जेम्स सीधे गाधीजी की जीवनी का ही उल्छेख कर रहे 
हो--यह बात और है कि १९१० में मृत्यु हो जाने के कारण उन (महात्माजी) 
के अस्तित्व तक से वे भछी-भाति परिचित नही रहे होगे। 
यद्यवि सतो की विशेषताओं में सार्वभौमिक गुण होते है, तथापि उनके 
जीवन के प्रति कृततनता की मात्रा उन गुणो के अनुपात से नही रहती । एक अमेरिकन 
पत्रकार विलियम ई बोन ने कैछीफोनिया के एक दैनिक दी न्यू छीडर' का उद्धरण 
देते हुए, महात्माजी की हृत्या के थोरे ही दिनो वाद ही लिखा था, “अनुकरण करने 
की अपेक्षा अच्छे व्यक्तियों को मारना सदा आसान होता है ।” आगे मि वोन कहते 
हैँ, “यह वाक्य मानव के सामने सतो द्वारा रखे गये दो विकल्पों को ओोर सकेत 
करता है। एक बात निश्चित है कि सत की उपेक्षा नही की जा सकती है--या तो 
छोग उसे मानकर उसका अनुसरण करेंगे या उसे रास्ते से हा दिया जायगा | इस 
कारण गावीजी की हत्या एक मतोवेज्ञानिक मावश्यकता थी | क्योकि आज की 
विकास-अवस्था में मानवता, हिन्दुस्तान या कही भी, महात्माजी की मान्यताओं 
और उसूछो को अपने जीवन का नियम नहीं वना सकती ।” 
इस वक्तव्य के पीछे छिपे हुए सामान्य सत्य को कभी-कभी सशोधित रुप में 
अमल में छाया जाता हैं। समय-समय पर सत अग्रदूतो का दीर्घकालछीन कार्य प्रौढ 
लोगो की एक वडी अल्प-सख्या द्वारा अथवा बहुसर्यक व्यक्तियों की एक छोटी 
सख्या द्वारा स्वीकार कर लिया जाता है और इस प्रकार सपूर्ण समाज सिद्धि को 
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प्राप्त कर लेता है। दास-प्रथा की समाप्ति और भारतीय स्वाघीनता की स्वीकृति, 
इस पद्धति के दो उदाहरण है । ये इस वात का भी उदाहरण है कि आमतौर 
पर सामाजिक और राजनैतिक सुवारो के आम्दोलनो मे हमेशा पीछे रहने वाले 
विधि-निर्माताओं का एक वहुमत भी धीरे-धीरे पीडित और दलित छोगो के 
प्रति देव-पुल्पो की भाति उत्सुक हो जाता है। 
जेम्स ने एक स्थान पर लिखा है, “अपनी असीम मानवीय कोमलता के 
कारण, सत इस विद्वास के महान्‌ ज्योतिवाहक और अघकार को दूर करने वाले 
नेता होते है । वे दूसरो को रास्ता दिखाने वाले अगुना है और क्योकि आजतक 
दुनिया उनके कामो के साथ नही हूँ, इसलिए प्राय दुनिया के विषयो या मामलो के 
बीच वे असगत से प्रतीत होते है। फिर भी वे नवीन दुनिया को अपने भीतर घारण 
करने वाले और अच्छाई की समावनाओं को, जो कि उनके बिना सदा छिपी पड़ी 
रहती, प्राण और जीवन देने वाले हे । जव वे हमारे सामने से हमेश्ञा के लिए चले 
गये तो फिर इतना नीच रह सकता हमारे लिए संभव नही है, जितना कि स्वभावत' 
हम होते है। आग की एक चिनगारी दूसरी को प्रज्वलित करती है और इसलिए 
मानवीय शक्ति में अपने उस अपार विश्वास के विना, जिसे कि वे अमछी तौर 
पर हमेशा दिखाते रहते हे, गेष हम सव एक प्रकार की आत्मिक जडता में पडे 
रहते है!” 
अपने इस असवद्धता के गुण के कारण सतत दुनिया के इसान के लिए, हठी राज- 
नीतिन, व्यस्त त्पादक और यथार्थवादी धामिक नेता के लिए असह्य हो जाते हे, 
और इसी गुण के कारण उन्हें ममभावित्त गहदतत प्राप्त होती है। मानव-पुत्र (ईसा) 
के समान वह अपनी ही आत्मा के पास जाता है, और उत्तके ही लोग उसका स्वागत 
नहीं करते । कभी-कभी यह अन्स्वागत केवछ नकारात्मक होता हैं, उसे अकेला 
छोट दिया जाता हूँ, बहिप्कृत कर दिया जाता है, त्याग दिया जाता है। परन्तु दू्तरे 
समय उसे केवल टाला नहीं जाता है वरन्‌ हिंसापूवेंक धावा वोलकर उसका विरोब 
विया जाता है, उसके सायियों और उसके वोच की खाई वहुत चौड़ी होती है, 
और इसलिए उसके द्वारा निर्धारित जीवन-स्तर पर चलता कठिन होता है। कोर 
तभी सत बय यमन रपातरित होकर महोद के ताज में वदल जाना है। 
उसके जीवनभर यह मृत्यु ऐसे पुरुष या सती की प्रतीक्षा करती है जिसके 
माविल यह संसार नहीं हैं जौर वलिदान ती छाया के समान इसकी छाया हमेशा 
उसे आत्मिक उत्तर्प पर पटती है, और भायद यही छारण है कि गावोजो की 
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शहादत के समय बहुत-सी कछमो ने यही टीका की थी कि इस प्रकार का अत 
ही उनके लिए सबसे अधिक गौरवपूर्ण था। सत अपने भाग्य से कभी नहीं डरता, 
क्योंकि उसे पहले से ही यह पता है कि उसने मृत्यु को जीत लिया है। 

जेम्स आगे फिर कहते है, 'पैदायश्ी सत में, यह गाव छेना चाहिए, 
एक ऐसी वात होती है जो कि ससारी मनुष्य की वासना को ऊपर उठ देती है ।” 
जिस ससारी मनष्य ने महात्माजी को मारा, वह निस्सदेह यह स्वीकार कर छेगा 
कि संत लोग जिन देवी मूल्यों की अपील करते है, वे मूल्य 'दुनियावी इन्साव' के 
मूल्यों से विल्कुल भिन्न होते है। सत हठी और वलवान्‌ नही होता, बल्कि वह छोगो 
को विनम्रता मे वदल जाने वाली अपनी ताकत से जीतता है। वह योग्यता में अथवा 
हेयशाव में वसने वाली स्थृछ प्रशसा को नहीं वल्कि सद्स्वभाव' में निहित मनुष्य 
के उस कोमल स्वभाव ओर विवेक को चुवोत्री देता है, जिस सदृस्वभाव' को 
इन्सान अक्सर दवा देता है । 

इस प्रकार ससारी और साधु के आदर्श मे एक बुनियादी अन्तर होता है जिसे 
ससारी आदश के समर्थक सहन नही कर सकते, और ऐसी अवस्था में उद्देय की 
मजिल तक पहुचने में जब दो-चार कदम शेष रह जाते हे तभी सारी शक्तिया पत 
को दुनिया से हटा देती है ! इस मानसिक अवस्था को स्पष्ट करते के विचार से 
चिलियम जेम्स नील का एक उद्धरण पेश करते है, जोकि संतो को ऐसे “सामान्य 
औसत मूल्यो” का घोर शत्रु मानता था, जिन्हें कि वह सामान्य मानवी प्रकार का 
समरूप समझता था। 

“और इस अवस्था में सफलता पाने वाले महापुरुषों के विरुद्ध एक अतिशद्र 
पड्यन्र का अनवरत जाल रचा जाता है । यहा सफलता पाने वाले की एक-एक वात 
से घृणा की जाती है, मानों स्वास्थ्य, सफलता, शक्ति, अभिमान, चेतना आदि सब 
बुरी बातें हो ।” 52028 

नीत्ये के समान मनुष्यों को आत्मस्त्याग में एक रोग, लगन और 8 
एक प्रकार की दिमागी कमजोरी दिखलाई पढती है। पिछले घन्द वर्षो में ऐसे 
विगड़े दिमागो के उदाहरण बहुत मिलते है--ये उदाहरण केवल मनोवैज्ञानिक 
पश्ितो के क्षेत्र में ही नहीं, जिनके प्रतिनिधि नीली है, वल्कि प्रभावशाली पत्रकारों 
सौर जिम्मेदार राजनीतिज्ञो, सवमें,मे तत्व पाये जाते है, जो वम के द्वारा सावेजनिक 
सहार एवं विना शर्ते समर्पण आदि के घृणित कामो तक के बौचित्य को यावित 
करने की कोशिश करते हे। धार्मिक नेताओं तक का वहुमत इस सामूहिक अवत्या 
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के जोर को रोकने में असमय रहा है । भार्क विभय थाँव केंटरवरी भर याक॑ द्वारा 
सत्‌ १९४६ में नियुकत्त एक कमीशन की रिपोर्ट मे, जिसका नाम चर्च बौर बणु- 
वर्मा था इन छोगो ने मुह फाउ-फाड कर पहले अनिश्चत युद्ध के और विना भेदभाव 
किये होने वाली वम-बारी के विरुद्ध वडे-बडे वक्तव्य दिये थे। 

सतो के प्रभावपूर्ण गुणों से डरकर, जिनके कारण उनके नकछी मूल्यों की 
कोई कौमत नहो रहतो, विकृत मानव और उनके प्रभाव के दूसरे लोग बहिसा के 
प्रभाव को बढने का मौका देने की अपेक्षा उसका कत्छ करना अधिक पसन्द करते 
है। सतो के दृष्टिकोण को ठीक-ठीक न समझ सकते में ही उनकी सफलता छिपी 
हैं और यहीपर वे गलती करते हे, क्योकि वे स्त्री-पुरुप जो कि ईश्वरी गित द्वारा 
नर्धारित नियमो का पान करते हें--जिस शक्ति के अस्तित्व में वे स्वय जीवित 
हे---उनके विचार में जीवन सीमारहित बोर अनन्त है और मृत्यु जिन्दगी का अन्त 
नही है । 

शहीद होने वाछा सत केवल शरीर-शास्त्र की दृष्टि में असफल होता है, 
क्योकि वह अपने शरीर की रक्षा को चिन्ता नही करता। लेकिन घर्मावार्य पॉँछ 
के सवंध में विलियम जेम्स ने एक स्थान पर लिखा है, 'वे बड़े शानदार तरीके 
से इतिहास के एक अधिक व्यापक वाताउरण में समा जाते है ।” इस विशिष्ट 
दृष्टिकोण से देखने पर गांधीजी भी विजयी साबित होगे--साबुता का एक 
खमीर जो कि इन्सानियत को आत्मिक अनुभवों के एक नये स्तर तक उठा 
देता है । 


* ३-4 
महात्मा गांधी का विश्व-संदेश 
जा केटलित 
आज दुनिया का सबसे महत्त्वपूर्ण का विश्व-शाति की स्थापना है। राज- 
नीति-शास्त्रियों का इस बात में आाइचर्येजनक मतैक्य है कि आज विश्व-सरकार 


ही शांति कायम करने का सबसे वडा साधन हैं और यही जाति सम्पता की प्रथम 
नियोजक है । एक प्रकार से यह स्वतत्रता और सामाजिक न्याय से भी अधिक 
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जरूरी हैं। प्रयोकि बिना इसके ये दोनो भी खोसले है । सत्य के प्रति आदर हमे 
उसी नतोजे पर पहुंचाता हैं । 
फिर भी राजनीति-विज्ञान सावन के विवाद से ऊपर नहीं उठता, और 
एसी दगा में विग्व-सरकार राजनैतिक मीन का एक प्रकार मात्र रह जाती है। 
जीवन-मृल्यो की योजनाओं में लोगो ने जिन साध्यो को प्रथम चुन लिया है उन्ही 
साथ्यो पर इसके (विदव-सरकार) पसन्द क्रिये जाने अथवा न किये जाने का 
प्रब्न निर्भर करेगा, और इस विश्व-सरकार की सफलता इसको कार्यान्वित करने 
वाले व्यक्तियों की भावना और निश्चय पर निर्भर रहेगी | वरट्रेन्ड रसेल ने अपने 
फ्यूचर आव मैनकाइण्ड' (मानव-जाति का भविष्य) नामक लेख में जो बात कही 
है, वह हमें याद रखनी है और उसका सामना करना है--मेरे विचार से हमें यह 
मान छेना चाहिए कि विश्व-सरकार की प्रतिष्ठा वल्पूर्वक ही की जा सकेगी । 
मुझे भागा हूँ कि जोर या शक्ति की धमकी मात्र ही काफी होगी, लेकिन, यदि 
उससे काम नही चलता तो हमें सचमुच णक्ति का सहारा लेता होगा ।” कुछ लोग, 
इतिहास के सबको को ध्यान में रखते हुए भक्ति का सहारा लेना होगा' के स्थान 
पर “क्ति का सहारा लिया जा सकता है--वाक्य का प्रयोग कर सकते है । 
हमारी सामयिक कूटनीति की यह परख है कि यह 'सकता है' होगा' में बदछता 
है या नहीं । यह अनविक्ृृत नेराश्य और अनधिक्ृत अनुमान जो या तो हमारी 
स्वयं की कमजोरियो और कायरतापूर्ण दरूवन्दियो के कारण उत्नन्न हुआ है या 
युद्ध अनिवार्य हैं, ऐसा मान कर चलने वाले रूस में यथार्थवाद' की कमी के कारण 
हैं। ऐसी परिस्थिति मे भी हमारा यह कतंव्य हैं कि एक दिन के लिए भी, हम 
सभी देशो के सदभावना-पयू्णं छोगों की वातवीत को आगे वढाने और साधारण 
व्यक्तियों को युद्धप्रिय देश-भक्ति और आकामक प्रोत्साहन न देने वाले कर्तव्य 
से सचेत करने वाठे समझौते के काम को ढीला न पढने दें। 
फिर भी विव्व-सरकार की स्थापना किसी तरह से हो, उसका व्यवहार 
बहुत ही भिन्न तरीकों से किया जा सकता हैँ । इसे दया और पवित्रता की उच्च 
भावना से काम में छाया जा सकता है, जिसमें हिंसा और शक्ति के लिए कम-से-कम 
स्थान हो, अथवा संवकुछ उजाड कर उसे शाति का नाम दे सकने वाली अपनी 
उस न्याय-पद्धति और तक के वलछ पर एक सर्वसत्तावादी सरकार का रुप दिया 
जा सकता हैं। यह भेद सत अगस्टायन या उनसे भी पुराना हैं। 
तब, हममें से जो छोग विश्व-शाति और विश्व-सरकार के लिए काम करते 
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राजनीति से धर्म का न तो विच्छेद हो सकता है और न होना चाहिए । दुनिया 
को धार्मिक व्यक्तियों की, साथुओ और सन्यासियों की उतनी ही आवश्यकता 
है। यह वात साधारणतया हमारे पेशेवर राजनीतिज्ो के गले से वीचे बही उतरती । 
सर स्टेफई किप्सत और लाड़ हेलीफेक्स के समात कुछ अग्रेजो ने इसे समझा। 
प्लेटो के समान गाधीजी का यह विव्वास था कि प्रेम की पवित्रता कर्तव्य भी है 
और अधिकार भी और यह कि वह लौकिक व्यक्तियों को उपदेश दे । वे 
भीतर और वाहर पूरी तरह धामिक थे। उनके कुछ विरोधी उनमें एक प्रकार की 
बुनुरगाना ऊचाई या बडप्पन देखते थे भौर इसीलिए उनसे डरते थे । 
इधर कुछ ऐसे भी छोग हूँ; जो उन्हें देवता या अवतार का रूप देने में व्यस्त 
है, ठीक इसी प्रकार जिस प्रकार कि स्वामी रामकृष्ण परमहस धीरे-धीरे देवता 
बनाये जा रहे है । मेरा विचार है कि गाधीजी की कमी भी यह इच्छा नही रही 
होगी। लेकिन दूसरो के लिए नियम बनाना मेरा काम नही है। ईसाई-समाज की 
तरह एक व्यक्ति के विषय में वोलते हुए, जो जेक्विस मेरीटन--कैयोलिक दाश्श- 
निक-के समान इस वात में विश्वास करते थे कि एक रहस्यवादी सत्य-निरीक्षण की 
बुद्धि ईव्वर ने कृपापृर्वक अपने उन सभी भक्तों को दी है, जो ईमानदारी और 
सच्चाई के साथ उन्हें खोजते है, इस विपय में में इतना ही कह सकता हँ--राज- 
। कुमारी अमृतकौर के ही शब्द मानो मेरे शब्दों में भी प्रतिध्वनित होते हे-- 
“ईश्वर के द्वारा प्रशसित ऐसे वहुत कम लोग होगे, जैसे गाघीजी ।” सत्ो के समान 
वे एक अति विनम्र व्यक्ति थे गौर मेरे छिए यह वहुत लुशी की वात है कि. उनकी 
आत्मा की श्ञाति के लिए मेरी जानकारी में छदन' और पेरिस के गिरजाघरो में 
प्रार्थना की गई। यह पर्याप्त हैं कि युग-युग तक एक सत के सदृश्य और निश्चय 
ही एक ईदवर द्वारा निर्वाचित दूत के संदेश के समान उतका सदेश्ष लोगो के कानो 
में गूजता रहेगा । 'भौसखेटर रोमेनो' नामक अखबार के शब्दो में--- उन्होने 
* अपने तरीके से ईसा का अनुकरण किया था । ईसा ने कहा था, वे धन्य है जो शाति 
को प्राप्त हो चुके है” भौर गाधीजी को यह गौरव प्राप्त हुमा, हालाकि उन्हें इसके 
लिए अपना जीवन देना पडा [” 
उनका सदेझ् हैं क्या ? वही पुराना सदेश कि जिन्हें आदेश दिया जाता है, 
उन्हें अनुशासन के चारो अगो, ब्रह्मचर्य, गरीवी, आव्यात्मिक साहस गौर सत्य 
के प्रति अढिग प्रेम का पालन करना ही चाहिए। उन्हें जीवमात्र के प्रति दया का 
व्यवहार करना चाहिए जैसाकि सत फ्रासिस ने भी कहा था, अहिंसा का मन और 
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कर्म से पालन करना चाहिए। औौर यह कि मृत्यु के चाद जीवन के आदि-भौतिक 
अनुमानो और ईदवर की अप्रइनात्मक इच्छा की परीक्षा करते रहने के बजाय 
अपने हृदय के इरादो पर अधिक विचार करना चाहिए, और यह कि उन्हें कष्ट 
पहुंचाने के वजाय सदा स्वय कष्टो का स्वागत करना चाहिए, क्योकि इससे व्यव्ति 
को म्रानवमातर के प्रति कल्पता और समवेदना की प्रेरणा मिलती है, और यह कि 
वे सहनशील, नम्न, दयालु, लम्बे समय तक कष्टसहि्णू बने, वयोकि इन बातो के 
विरुद्ध कोई नियम नही है। 
भाक्संवादियों के इस कथन के विरुद्ध कि सर्वप्रथम पृथ्वी पर पदार्य' था 
गाधीजी ने आत्मा” का उपदेश दिया था। माक्संवादी सिद्धान्त के अनुसार सत्य 
सापेक्ष है और वह सामाजिक सुविधाओ पर निर्भर करता है। गाधीजी का कहता 
था कि सत्य का मूल्य सदा निरपेक्ष है और यही इहवर का रुप है। वस्तुओं के 
इन्द्रात्मक तत्वजञान-सवंधी निर्थक शास्त्र के विरुद्ध उन्होंने सीधे-सादे मैतिक 
स॒त्यो और आवश्यक एवं स्वत -प्रमाणित मानव-भावरण के मूल्यो को हमारे 
सामने उपस्यित्त किया । प्रत्पेक कार्य की जड़ में मुखछत आाधिक कारण है--इस 
व्याझ्या के विपरीत उन्होने मनुष्यों को युद्ध के मनोवैज्ञानिक प्रारभिक कारणो 
को अपने भीतर, अपने विचारो में एवं आत्म-नियत्रण-शुन्य लोगो की ऐसी चर्चानो 
में, जो हिंसा के नाटकीय प्रदर्शन को हमेशा प्रेम करते है, खोजने की शिक्षा दी। 
हिंसा की जड़ें किसी एक जाति की विशेषता नही, वरन्‌ वे जडें प्रत्येक व्यक्ति के 
भीतर छिपी हैं । इसलिए कोई भी व्यक्ति इस पाप से मुक्त नही है। वर्ग-सघर्ष 
और वरग॑-द्रेष फैलाने वाले मार्क्सवादी एवं उन सभी छोगो के विरुद्ध जो अत्य 
दूसरे प्रकार की साप्रदायिक, धार्मिक, जातीय, वर्गीय या रगभेद-सवधी घुणा का 
भ्रचार करते है उन्होने एक ऐसा रास्ता दिलाया जिस पर चलकर मानव-जाति 
अपनी शक्ति के विकास की दिशा मे आगे बढेगी। इस भारी माक्संवादी सदेह 
की जगह उन्होंने भरोसे और निष्कपट सदिच्छा से प्राप्त होने वाले पुरस्कार 
की शिक्षा दी । दे मार्क्सवाद के विरोधी नही थे। वे बहुत रचनात्मक थे और 
इसीलिए माव्सवादी होने से वे कोसो दूर थे। 
यही कारण है कि उनका दर्शन एक भ्रकार से नया न होते हुएभी दूसरी 
तरह से बिल्कुल नया, विल्कुछ सामयरिक है, और भूछ से जाज लोग जिसे समाज 
का वैज्ञानिक दर्शन कहेते हे, उसके और दभ की वारीकियो के विरुद्ध वह एक 
पचढ आग है । दे एक ऐंसे स्वप्तदर्शी थे, जिसने अपने वहुत-से स्वप्नो को साकार 
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कर दिखाया । जहाँ कि एक भोर हिटलर, स्टेलिन जैसी विश्व की सफल हस्तियों 
ने छोगो की सभावना से अधिक शीघ्य दुनिया मे अपने शत्रुओ का ही निर्माण किया, 
बहीपर इस असफल' व्यक्ति ने, जो कभी जेल में वन्द किया गया, कभी लोगो ने 
दुतकारा और अन्त में जी कत्छ किया गया, और जो हमारे युग का एक बडा 
व्यवहारवादी राजनीतिज्ञ था, हमें केवछ हिन्दुस्तान की आजादी ही नहीं दिलाई 
वरन्‌ दुनिया को आशा का एक स॒देश दिया--ऐसी दुनिया को जो आशा की माय 
कर रही है । 
यह एक ऐसा दर्शन है जो यह दावा करता है कि इस दृश्य और चेतन जगत्‌ 
से परे, जहा एक वस्तु दूसरी के वुरी तरह से पूरे क्रोध और जोर के साथ पीछे 
पडी है, एक ऐसा महत्त्वपूर्ण ससार है--मानव-मूल्यों का एक ठोस जगत है--- 
जहा न तो भिन्नताए हें और न परिवर्तत की छाया, और जहा सच्चाई और 
नम्नरता के साथ अपने भीतर खोज करने वाला व्यक्ति शाति-रत्त को प्राप्त कर 
सकता है । उनका शातिवाद एक वैरागी के शातिवाद से भिन्न था | फकीर वे 
अवध्य थे, परन्तु वे यथार्थ या तथ्य से भागते नही थे, उसमें प्रवेश करते थे। परन्तु 
वस्तुओ में छिपे आसुभो को भछी प्रकार जानते हुए, और दु ख के क्षेत्र में नौसिखिया 
न होते हुए भी, वे एक ऐसे व्यवहारवादी थे, जिन्होने मेहतर के काम तक से 
कभी नफरत नहीं की । अपने पीछे चलने वालो को वे हमेश्या समाज-सुधार की 
दुनिया में जाकर, राजनीति के नीरस रास्तो पर चछकर एक अच्छे मेहतर के 
समान, एक अच्छे हरिजन के समान दुनिया को स्वच्छ करते रहने का आग्रहपूर्ण 
उपदेश देते रहे । 
वे अपने को हिन्दू कहते थे और सच्चे अर्थ में वे टाल्ट्टायवादी थे । परन्तु 
वे ऐसे हिन्दुओ में से एक हिन्दू थे जो अपनी जाति के ऐतिहासिक बोझ से डरते 
नही थे। इसपर भी डरखवन में अपनी मेज के ऊपर दीवार पर उन्होने ईसा का 
का एक चिंत्र गा रखा था, जो वडा अनोखा और सुन्दर था। इसे उन्होने इस 
ढग से छगा रखा था कि ऊपर निगाह करते ही वे उसे देखकर याद कर सके | 
श्रीमती पोलक के शब्दो में, “उनकी जाखो में सबसे अधिक दया थी ।” भारत 
को उन्होने जो भी सदेश दिया, उतने ही अश तक उन्होने दुनिया को 'विश्व- 
ईसाईयत' की प्रेरणा का सदेश दिया था--और किसी भी दशा में कम उस पदिचम 
को नही, जो दर्पपूर्वक पूर्व के ईसा को अपना' मानने का दावा करता था। पीटर 
के समान उन्होने पश्चिम को कितनी गहराई तक यह सोचने के लिए विवश किया 
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के इसने इन दिनो अपने उस शहीद देवता को अपने आचरण से कितना अधिक 
धोखा दिया है। इस शक्ति-पूजक शताब्दी और हमारी वर्तमान सम्यता के खिलाफ 
सत्याचारियों के इस नये युग में जबकि इल्सान एक वार पुत्र अधर्म के घर में 
भीतिक शक्ति का पुजारी वन गया हैँ, गाधीजी मानवता के एक साक्षी हूं ! 

गाधीजी के साथ आज वे सब पुकार रहे है जो युद्ध के अस्प्रो द्वारा कत्ठ 
किये गये है, या जिन्हें दम घोट कर मारा गया है, या जो जीवित ही जत्याचारियो 
द्वारा दफता दिये गये हे और जिन अत्याचारियो को हम विना किसी हिंसक प्रति- 
रोष के क्षमा कर देते है। डचाउ से लेकर आर्कटिक तक के वन्दी मौर श्रम कैम्प 
में, जेलो एवं घुघुकाते स्पेन के गिर्जाधरों में जो लोग हिंसा हारा विजय पाने वाछे 
दर्दोन के, पवित्र भूमि और पवित्र मूर्ति के आसपास तक, शिकार हुए है, उन सब 
की कामता आज गाधीजी के साथ है। ये सव उन हिंसक और महत्त्वाकाक्षी छोगो 
के विरुद्ध सच्चे प्रेम-विज्ञान और मनोवैज्ञानिक बुद्धि के गवाह है जो पुकार- 
पुकार कर कहते है--'घृणा क्यो न करें, जो राष्ट्रीय तर्क के आगे सब बातों को 
तुच्छ समझते हे, मौर जो सत्य को केवल एक ऐसी नीति मानते है जिसके अन्तर्गत 
शाति तक एक प्रकार का युद्ध है। 'कवेस्ट्री ड्रेस्डन' और जापान के देवदूत 'कागवा' 
के देशवासियों की पुकार भी गाधीजी के साथ है, क्योकि जहा न्यायालय होता है 
ओर सही न्याय, वहा हमारा राष्ट्रीय अभिमाव ऊचा रहता है; छेकिन कुछ 
ऐसे भी छोग है, जो अन्तर्राष्ट्रीय अराजकता को भी महत्त्व देते है और मानते हे 
कि हमारे दिलो की कठोरता और हमारी आत्माओ की महत्वाकाक्षा के कारण 
घाइवल-व्णित घुड़सवार हमारे बच्चो के शरीरो को रोदते हुए चलते रहने 
चाहिए। गाघीजी ने हमें विना किसी भय के अपने दिमागो को शात रखने की, 
भय से शूत्य उदारता की शिक्षा दी है जो कि जमिमान के साथ मिलकर सब 
बुराइयो की जड वन जाती है। साथ-ही-साथ सत्य के प्रति उस निष्ठा का उपदेश 
दिया है जिसमें कट्टरपन और घृणा के लिए कोई स्थान न हो । 

, हममें 3 लोगो ने जपनी आखो से इस युग के सीज़ रो--मुस्तोलिनी, 
हिंटरूर और स्टेलिन--को अपने वैभव के उत्कर्प के दिनो मे देखा है और प्रेंकलिन, 
रूजवेल्ट, एव गरीब मैसारिक जैसे महान्‌ छोकतत्रवादियों को भी देखा है। शीक्ष 
ही इन सबको निर्णय का सामना करना होगा। परन्तु इनसव से कं उस 
संत्त की वह शाति-आवाज है जो दवाय जाने के वाद भी आज चुनाई देती है, और 


जिसके समस्त रास्ते आनद के रास्ते थे, जिसकी सब पगंडडिया श्ञाति की पग- 
डडिया थी | 
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प्रशसा करने योग्य गुण के विचार से महानता दो प्रकार की होती है |, 
पहली वह जो विशुद्ध वौद्धिक या कलात्मक होती है, जिसके अधिकारी पात्र कोः 
चाहे जितनी ख्याति ग्राप्त हो जाय, लेकिन यह महानता उसे दुनिया से बिल्कुल: 
अलग कर देती है, जबकि दूसरे प्रकार की महानता अपने पात्र की, एक ऐसे प्रति- 
निधित्व का गौरव देकर उसे दुनिया से मिला देती है जिसमें देश के बहुत-से 
नर-नारी अपनी आकाक्षाओ और भावनाओं की अभिव्यक्ति केवल शब्दों में नहीं, 
अपितु जीवन की कला में देखते है । में इस वात को अस्वीकार नहीं कर सकता 
कि यह दूसरे प्रकार की महानता कभी-कभी कलाकारों या छेखको म और प्राय 
कमेशीरछ व्यक्तियों में पाई जाती है, परल्तु प्राय से अधिक यह दाशेनिक कीः 
अपेक्षा कर्मठ व्यक्ति या सुन्दर वस्तुओ के निर्माता में पाई जाती है। 
गाघीजी प्रधानतया इस दूसरी श्रेणी के महान्‌ व्यक्ति थे। उनकी महानता 
ओऔर अपने छोगो के एवं दुनिया के हृदय पर उनके असीम प्रभाव का कारण यह 
था कि वे अपने देश के साधारण नर-नारी के साथ एक हो जाते थे 
और उन छोगो को इस तादात्म्य कौ अनुभूति करा देने की अस्तोम शक्ति 
रखते थे। जब में कहता हूँ “उनकी जाति” तव मेरा मतलब केवल हिन्दुओं 
से नही है, हालाकि उनपर उनकी अपील का प्रभाव पूरी तरह से पडता था, 
बल्कि मेरा मतलूव उन सभी हिन्दुस्‍्तानियो से है--हिल्दू, मुसलमान एवं वे सभी 
जातिया, जो अपने रोजाना के सघरष और देश-विभाजन के वावजूद भी मिलकर 
एक विज्ञाल राष्ट्र का निर्माण करती है और जिनके समान हित गौर भविष्य 
की समान सम्भावनाए हैं । गाधीजी भारतीय एकता की एक महान्‌ प्रतिनिधि 
हस्ती थे और इसी एकता एवं उस एकता में अपने अडिग विश्वास के कारण 
उनकी मृत्यु हुई । 
हिन्दुस्तान के एक ऐसे प्रतिनिधि को, परचम के लिए,और पश्चिम के भीतर 
गौर बाहर रहने वाले उच्त छोगो के लिए जो उनकी वहुत प्रशसा करते थे, समझ 
सकता आसान नही है। जिस तरह गाघीजी ने सोचा या महसूस किया, उ 
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तरह पश्चिम के बहुत कम छोग सोच सकते हैँ या महसूस कर सकते है। 
और अगर तह में मानव-स्वभाव के समान खोत से प्रवाहित होने वाले विचार 
और भावनाएं वहीं है तो भी उनकी अभिव्यक्ति करने वाले शब्द और प्रतीक 
इतने भिन्न है कि वे समझने के रास्ते में बडी वाधाए उपस्थित करते हे । पश्चिम 
का जीवन और उसपर आधारित बातचीत की भाषा दोनो ही मुख्यत वहिमुंली 
है! मध्य युग के अन्तिम दिनो से, पश्चिमी ईसाईयत, पूर्व में अपने जन्म के वावजूद, 
इसी प्रकार की दिमागी आदतो में पछ्छी-पोसी है जोकि यूरोप अथवा यो कहिए 
कि पश्चमी यूरोप की अपनी विशेषता रही है। प्राय हम अपने अन्तर्भुखी विचारो 
और भावनाओ को प्रकट करते समय उन्हें वाह्य जीवन के ढांचे में ढाल' देते हे, 
परतु गाधीजी के साथ इससे उत्ली बात थी। वे अपने सामाजिक चिंतन एवं अपने 
साथियों के प्रति भावनाओं तक को व्यक्तिगत पूर्णता की उस खोज के ढांचे में 
ढाल देते थे, जिसे कि उन्होने अपनी 'आत्मकथा' में “मेरे सत्य के प्रयोग” की 
सज्ञा दी है। सत्य उनके लिए वातावरण से प्राप्त करते और फिर उसे पचा लेते 
जैसी कोई बाहरी वस्तु नही थी। यह उनके तर की चीज़ थी, जो निजी भी थी 
और सस्तु-सापेक्ष भी । इसे केवल निजी जीवन में उतारा जा सकता हैं और 
इस तरह सत्य का जीवन विताने के सिवाय उसे प्राप्त करने का और कोई रास्ता 
नही है। यह वात उन्तकी आत्मकथा' से जिसे कि यह लेख लिखने से पहले मेने 
एक़ बार पुन पढा था एवं दक्षिण अफ्रीका के उनके सत्याश्ह्‌ की कहाती से और 
उनके अन्य सामग्रिक लेखों से बरावर प्रकट होती है। सत्य की खोज और प्राप्ति 
के लिए उन्हें सत्य का जीवन विताना पडा था और यह साधना उनके अति महत्त्त- 
पूर्ण बान्दोलनो मे, व्यवहार में सत्व के द्वारा व्यक्तिगत पूर्णता की अनवरत साधना 
में और अति महत्त्वपूर्ण वस्तुमो के समान छोटी-से-छोटी वात में घरावर 
धामिल रहो हूँ । 
पश्चिमी विद्यार्थी गाधीजी को इस धारणा को वडी आसानी से उनकी 
टात्मस्लाघा कह सफते हूं । वे अपनी आत्मा के लिए इतने परेशान से जान पडते 
है कि मानो यह वात उन सार्वजनिक कार्यों की सफलता से, जिन्हें वे कर रहे थे, 
मही अधिक महत्वपूर्ण हो। फिर भी सच्ची वात यह है कि उनसे कम आत्म- 
इठापी छोग बहुत वे मि्ेगे। गायीजो अपनी आत्मा के विपय में इसलिए अधिक 
निन्तित रहे थे, क्योंकि इसपी पवित्रता और सत्यता को वे अपने उन उद्देध्यों 
गे अभिन्न मानते थे, जिनके लिए वे मधर्ष कर रहे ये। समवत किसी हिन्दुस्तानी 
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को इस बात को याद दिलाने की जर्रत नही हैं भर न वह ग्राधीजी के इस तरह 
के सोचने के गलत अर्थ छगा सकता है। में यह स्वीकार करता हू कि एक वार नही, 
वास्यार में इस बात को अन्यवा समझा हूं, जबतक कि मेने अपने को स्वय गाधीजी 
के दिमाग में रतने की कोशिश नही की । जिन कार्यों में मेरा विद्वास है उन्हें मे 
अपने से हमेथा वाहर मानता हूं । यह मानता हूँ कि उनका सवंध केवल बाह्य 
जगत के अनुभवों से ही है, जवकि गाधीजी उन्हें सदा अपने भीतर देखते थे और 
यह मानते थे कि आन्तरिक पविश्नता की साधना एवं सार्वजनिक कार्यों द्वारा ही 
उनमें सफलता प्राप्त की जा सकती है । 
उनके बहुत-मे सार्वजनिक कार्यो में, अम्यतर और वाह्य दोनो ही एक 
ही वस्तु के समान मिल्ले-जुले रहते थे। उनका उपवास अपने छोगो के छिए केवल 
प्रायश्चित्त मात नही था, इससे परे यह उद्देश्य को पवित्रता का एक यज्ञ था। परतु 
इच्छाओं पर पूर्ण विजय प्राप्त किये विना पवित्रता का यह यज्ञ पूरा नही होता- 
उनका ऐसा विश्वास और अन्तर का दृढ़ वेराग्य, उनके उपवास का दूसरा पक्ष था। 
ति सदेह पश्चिम में पहले भी और आज भी साथु है, परन्तु वेरागी या फकीर का 
जो आदर्श गावीजी के सामने था, उसकी कुछ अपनी विश्येपताएं थी जिनका, 
मेरे विचार से, पच्छिमी परपराओ में पले स्त्री-पुरुपो के लिए समझ सकना बहुत 
कठिन था। उनकी 'आत्मकथा' में, पच्छिमी पाठक के लिए सबसे कठिन अश् वे 
हूँ जहा वे पत्नी और पुत्रो के प्रति अपने सबंध की व्याख्या करते है--मेरा तात्पये 
मुख्यत वाल-विवाह-पद्धति से सवध रखनेवाले विचारों से नही वर्न्‌ पुस्तक के 
“उन अबो से है जिनमें वे पत्नी के प्रति अपने यौन-सवंधी विचारों एवं सतति की 
प्रारभिक शिक्षा पर प्रकाण डालते है| पति-पत्नी के सवध में वासना का कोई 
स्थान न रहे, क्या सचमुच यह आदर हो सकता है ? इस विषय में स्त्री के दृष्टिकोण 
का कया वजन है, और पुरुष के भी ? मौर वच्चो के विषय में जो कुछ गाधीजी के 
विचार हैँ उनमें क्या एक व्यक्ति की हैसियत से उनकी आवश्यकताओ को पूरा 
ध्यान में रखा गया है ? इस विपय में मेरे अपने जो विचार हूँ वे शायद उसे ठीक- 
ठीक न समझ सकने की असफलता के कारण हो, परन्तु गाधीजी के आदर्श में 
साधारण मानवता के प्रति उत्साह की भावना की कुछ कमी मेरी निगाह में गाये 
बिना नहीं रह सकती, और जवतक यह आदर अमल में आता है तवतक सन्तोप- 
जनक मानव समाज को उत्पत्ति के अनुरूप इसे कभी नहीं बनाया जा सकता | 
अगर इसका उत्तर हो कि अपनी पृण्ता में सन्यास का आदर्श एक साधारण 
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व्यक्ति के लिए नही वरन्‌ अपवादस्वरूप सत के लिए हो निरिचत है, तो में यह उत्तर 
दिये बिना नहीं रह सकता कि संत या वैराग्य का मेरा अपना आदर्श यह है कि 
साधारण मनुष्य के जिन्दगी के तरीके को ही एक इच ऊंचे स्तर तक उठाया जाय, 
जो न तो इससे तत्व रूप में सर्वथा भिन्न ही हो और व प्रतिकूल ही। 

पाठक चाहें तो मेरे इस विचार को यह समझकर छोड सकते हे कि मेरे 
न समझ सकने का ही यह नतीजा है। यह हो सकता है, छेकिन यह वात सुझे कभी 
यह सोचने के लिए मजबूर नही करती कि गांधीजी किसी भी' दशा में कम मातवे- 
प्रतिनिधि थे। आत्म-तादात्म्य हारा इस प्रतिनिधित्व के गुण के विना उन्होंने जो 
कुछ किया, वह कभी नही कर सकते थे और न उनके इतने अनुयायी हो सकते ये । 
भारतोयों की ओर से चलाया गया दक्षिण-अफ्रीका का उनका सत्याग्रह इस वात॑ 
का जीता-जागता उदाहरण है। यह सर्वाश में एक व्यक्तिगत सफलता थी जिस 
की विशज्येपत का पहला कारण गाघीजी की वह आइचर्येजनक शक्ति थी जिससे 
वे अपने को उन सभी लोगो के साथ मिला देते थे, जिनके लिए वे सघर्ष करते थे। 
इस प्रकार सपूर्ण उद्देश्य को वे अपनी सच्चाई और सत्य के प्रति जादरभाव से 
भर देते थे । 

उनके यही गुण उनके साथ हिन्दुस्तान में आये और वे काग्रेस एवं अन्य 
राष्ट्रीय नेताओं से उनके सबंध में आदि से अन्त तक प्रकट होते है । गोखले में, 
जिनकी प्रायः गाघीजी वडी उदारता से प्रशंसा किया करते थे, उनके बहुत-ते 
गुण पाये जाते थे। भारतीय सधर्ष की साधना के समय दक्षिण अफ्रीका के सत्या- 
ग्रह की अपेक्षा उन्हें भधिक जटिल और व्यापक मसझो का सामना करना पड़ा था। 
भारत में अग्रेजी राज्य की समाप्ति एवं स्वराज्य की प्रतिष्ठा के प्रइन से सर्वदा 
भिन्न एक ऐसा मसला था, जिसका कि उन्हें सामना करना था, मौर वह था भारत 
के निवासियों के लिए एक ऐसी जीवन-पद्धतिं या जिन्दगी का तमूता मालूम करना; 
जिसका कि अमल यहा के लिए सबसे अधिक उपयोगी हो। इस विपय में भारत 
के राष्ट्रीय नेता स्वयं अनेक मत रखते थे और यदि गाघीजी को में ठोक समझता 
हूँ, तो जो रास्ता इस दिश्या में उन्होने अपनाया वह दूसरों से बिल्कुल भिन्न था । 
एक ओर, सभी घ॒र्मो में मतभेद से परे उन समान तत्वो के वे कायरू थे और इसलिए 
हिन्दू धर्म से उन निषेघात्मक दोषों को दूर करना चाहते थे, जिनके कारण समान 
मानव वुत्व के विकास को इसमें गुजायश नहीं रही थी। यही कारण है कि 
अपने स्वघमियों में झढिवादी और प्रतिक्षियावादी दछो का वे हमेशा विरोध करते 
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गे । यह विरोध राजनंतिक और दा्मनिक दोनो दृष्टियो से था। वे एक ऐसे 
भारत के लिए प्रथलघील थे जिसमे भिनर-मिन्न धर्मों के छोग केवल सहिष्णुता के 
साथ नहीं, चरन्‌ भा--मार्ट के समान साथ-साथ रह सकें। इसके लिए आवश्यक था 
फि हिन्दू मुसलमानों के प्रत्ति और मुसलमान हिन्दुओ के प्रति अपने दृष्टिकोण को 
बदद दे, साय-हौ-साव जाति को मनुप्य-मनृप्य के वीच एक अजेय वाबा के रुप में 
अत्वीफार कर दें । दूसरी मोर, वे ऐसे छोगो से सहमत नही थे जो यह चाहते थे 
कि पश्चिमी सम्यता के सबक सीसते समय हिन्दुस्तान का जो कुछ अपना है, उसे 
भुझा कर वह एकदम अपने को पश्चिमी जिन्दगी के तोर-तरीके के आधार पर 
ढाल छे। उनके आदर्ण भारत की सीमा में न तो दौलत को कोई स्थान था, फिर 
उसे चाहे जिस तरह से क्यों न वाठा गया हो, और न सैनिक शक्ति को | जीवन की' 
सादगी ओर पाथिव वल के विरुद्ध नैतिक शक्ति में भरोसा उनके आदर्ण का तकाज़ा 
था। इस आदर्ण का एक पक्ष उन्हें खहर और सादे सघ-जीवन की वुनियाद पचायत 
की ओर ले गया, एवं दूसरे पक्ष के भीतर से अहिसक असहयोग की नीति का 
अयवा व्यवहार में अपने को असहयोग के रुप में अभिव्यकत करने वाली अहिसा 
का जन्म हुआ । परिणामस्वरूप इस दृष्टि से वे पूरे पश्चिमवादी लोगो के मौलिक 
विरोध में थे---एक ' ओर उन मिल-मालिको और इस्पात-उद्योगपतियो केः 
गाधीजी खिलाफ थे जो हिन्दुस्तान में पूजीवादी औद्योगीकरण का स्वप्न देखते 
थे, और दूसरी ओर उन मार्क्सवादियो के जो सामाजिक कऋ्राति द्वारा सर्वहारावर्ग 
के नियत्रण में एक उसी प्रकार के औद्योगीकरण का सपना देखते थे । परन्तु ऐसा 
कभी नहीं हुआ कि अपने इस तीब् मतभेद के कारण उनका कमी मिल-मालिकों 
से था मा््संवादियो से सीवा झगडा हुआ हो, अथवा इत दोतो पर उनका कोई 
प्रभाव न हो । वे झगड़ा करना पसन्द कर नहीं सकते थे, क्योंकि 
वे हिन्दुस्तान को आजाद और सगठित देखना चाहते थे। वे यह कभी नहीं चाहते 
थे कि आजादी की लडाई के दौरान में या इसे प्राप्त करनें के वाद-देश आन्तरिक 
कलह से छिन्न-भिन्न हो जाय | फिर भी इन दोनो दलो का विरोध वे स्वयं अपने 
जीवन के उदाहरण और अपने सिद्धान्त के उपदेश द्वारा किया करते थे। इस विषय 
में उनका यह कहना था कि भारतवर्ष पश्चिम से जो कुछ सीख रहा है उसमें से” 
उन परिचमी विचारों और व्यवहार को लेकर अपने में पचा लेना चाहिए जो 
उसकी अपनी विल्कुल भिन्न जीवन-प्रणाली को विकसित करने में सहायक हो, 
ने कि अपनी परपराओ ओर स्वभाव के विपरीत वह अपने को विल्कुल पदिचिम 
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में हजम हो जाने दें । 
इस सैद्धान्तिक सधर्ष के निश्चय करने में, स्वतत्न भारत को गावीजी की 
जीवित सहायता के विना अपना रास्ता आप खोजना होगा। समस्या के इस हल 
के प्रति गाधीजी के इस दृष्टिकोण को नगरो की अपेक्षा ग्रावों में अथवा शहरो 
में रहने वाले शहरी दिमाग वाले छोगो की अपेक्षा देहाती ढाचे में ढले शहरियों 
से अधिक समर्थन प्राप्त हुआ था । काग्रेस के भीतर किसानो को एक क्रियात्मक 
शक्ति के रूप में छाने, एव राष्ट्रीय निर्माण के कार्यो में उन्हे अयोग्य और असमर्थ 
मानने वाली विचारधारा का मुकाबला करने में उनका प्रभाव सर्वोपरि 
था| अभी पिछले दिनो मुझे कांग्रेस की वित्त-नीति एवं उद्योग-नीति-सवधी रिपोर्ट 
पढने का मोका भिला था। इस रिपोर्ट में नीति-सवधी अस्पष्ट एवं घुधले उल्लेखो को 
पढ़कर में दग रहू गया । यह सव इसलिए हुआ कि नीति निश्चित करते समय रिपोर्ट 
चबाने वाले ग्राम-उद्योग के विकास और पश्चिमी ढग पर सगठित व्यापक उद्योगी- 
करण के बीच ठीक चुनाव नहीं कर सके अथवा राष्ट्रीय सयुक्त योजना में दोनो 
प्रणालियों को एक सतुल्ति स्थान दे सकने में वे असमर्थ रहे | में ऐसा मानता हूँ 
कि दोनो मार्गों में समन्वय या मेल करने का रास्ता खोजा जा सकता था और 
यह भी विश्वास है कि कम खर्च एव अधिक श्रम पर आधारित ग्राम-विकास ही 
चुनियादी गरीवी के खिलाफ उठाये गये आन्दोलन में एक महत्त्वपूर्ण भाग अदा 
करेगा। यह धारणा विल्कुछ अव्यावहरिक है कि भारतवर्ष को केवल वडी पूजी की 
रूगत से ही दुनिया के अति बडे व्यवसायी देशो के समकक्ष तेजी से उठाया जा सकता 
है। इस उद्देश्य की प्राप्ति या तो वडी तेजी से वढने वाली आबादी के कठित आत्म- 
त्याग द्वारा हो सकती है, जो अनिच्छा से पहले से ही काफी सयमी है अथवा सिद्धान्त- 
रूप में विदेशों से विशेषकर सयुक्त राष्ट्र अमरीका से असस्य पूजी उधार लेकर 
हो सकती हैँ । यह सोचना पागलपन होगा कि प्रत्येक क्षेत्र में आवश्यकतानुसार 
कर्ज मिल सकता है और यदि ऐसा हो भी सका त्तो उसका प्रभाव यह होगा कि 
हमें देश की आजादी से फिर हाथ घोना पडेगा। मेरा यह सुझाव नहीं है कि 
हिन्दुस्तान को छागत-पूजी या मूछधन को बढाने की आवश्यकता नहीं है ! 
स्पप्टत' पूजी की आवश्यकता है, विशेषकर सिंचाई एवं जलू-विद्युत योजनाओं 
के लिए, अधिक उन्नत आवागमन के साधनो के लिए, और एक सौमा तक, इजि- 
'नियरिंग बोर उन्नत उद्योगो के विस्तार के लिए । परल्तु इस प्रकार किया गया 
अत्येक प्रयत्त बहुत दिनो तक जनता की गरीबी पर एक दवाव डाछूता रहेगा बोर 
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इस प्रकार उनके रहन-सहन के तरीकों पर एक आक्रमण-सा होगा, परल्तु यदि 
इस योजना को भ्राम-उद्योगो के विकास और प्राम-निर्माण के ऐसे कार्यो से मिला 
दिया जाय, जो असीम श्रम-साधनों से अधिक उपयोगी काम हेते के लिए 
निरिचत किये गए हो, न कि ऐसे साथनों का सहारा लिया जाय, जिनमें स्त्री- 
पुरुष का काम करते के लिए अधिक खर्चीली मशीनों की आवश्यकता हो; 
तो उनके रहन-सहन के तरीको और उतके जीवन-स्तर में भव्य सुधार होगा 
मोर वह भी बिना किसी अनुचित दबाव के । 
मुझे पूरा भरोसा हैं कि इस सवध में गाघीजी का सिद्धान्त पूर्णतया कल्याण- 
कारी था । यह एक अच्छे अर्थशास्त्र के साथ-साथ एक अच्छा समाज-झास्त्र भी 
था। इसका सकेत उस मार्ग की ओर था जो देश की बुनियादी गरीबी के खिलाफ 
हमें एक सफल सघर्ष की ओर ले जाता और जिसमें भारतीय जीवन-अणाली के 
तत्त्वो को पृर्ण सरक्षण भी आप्त होता । 
यह अर्थ-नीति, अन्य बातो के समान, गावीजी के लिए धर्म के प्रति उनके 
दृष्टिकोण से ही उद्भूत हुई थी। उनकी दृष्टि में ईब्वर एक था, जिसकी विभिन्न 
तरीको, नामों और रूपो से लोग उपासना करते हे ! व्यक्तित्व की किसी साधारण 
घारणा के अनुसार यह ईदवर किसी भी दशा में व्यक्तिगत हस्ती नही रखता है । 
गाघीजी का ईइवर एक प्रकार से एकता का, अर्थ का एवं मूल्य का सिद्धान्त था, 
और इस ईव्वर की उपासना के स्वरूप स्वय सत्म के पहलुओं में समाविष्ट थे, 
जो प्रत्येक धर्म में बहुत-कुछ नकलीपन और कट्टरपन से शामिल हो गए थे और 
इन्ही दोपो से वे घर्में की शुद्धि करना चाहते थे । उनका यह उद्देश्य कवापि नही 
था कि सभी छोग या सभी हिन्दुस्तानी इस ईश्वर की उपासना एक ही रुप या 
पद्धति से करें, वल्कि वे सव अपने सभी ईश्वरो और पूजा-विधियों की एक मौलिक 
सत्य के विभिन्न पहलुओ एवं तरीको के रूप में पहचानने के लिए संगठित हो । 
पश्चिमी सम्यता के विषय में उनका लगभग वही दृष्टिकोण था, परन्तु 
कुछ बातो में भिन्न था । पश्चिमी जीवन-अणाली में, कुछ स्पष्ट मूल्यों के साथ 
जो उन्हें अपने छोगो मे भी दिखछाई देते थे, वे उसी आशिक सत्य के मिश्रण को 
स्वीकार करते थे, परन्तु एक हिन्दुस्तानी के नाते और भारतीय परंपराओं एवं 
लोगो के साथ अपनी एकरूपता की गहरी चेतना से पूर्ण होने के कारण वे पश्चिमी 
जीवन के मूल्यों से उसी सीमा तक अपना तादात्म्य स्थापित नहीं कर सके, जिन 
सीमा तक हिन्दुस्तान की प्रत्येक जाति के प्रति उन्होने किया | पदिचमी जीवन के 
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मूल्यों को उन्होने देखा और कुछ हृ॒द तक उसके कायल भी रहे, पर उसमें हिस्सा 
नही के सके । पश्चिमी मूल्य उनके लिए सदा वाह्य रहे और अधिकाश में उनके 
निजी मूल्यों से उसका मेल नही वैठता था । और इसलिए जब एक ऐसे व्यक्ति 
के द्वारा जिसका जीवन पूर्णतया पश्चिमी रहा, गाधीजी की महानता के प्रति 
श्रद्धांजलि अपित करने का कर्तंव्य सामने आया, तो उस समय मुझमें एक वाहरी- 
पन के भाव का मौजूद रहना अनिवार्य था, क्योकि मे उतका आदर कर सकता 
हूं, पर एकरूपता का अभाव तो रहता ही है। और में ऐसा चाहता भी नहीं कि 
उसे होना चाहिए था । 


8 आह 
गांधीजी की सफलता का रहस्य 
स्टैफडड क्रिप्स 

गाघीजी की जिल्दगी ठीक उसो तरह शुरू हुई थी जिस तरह हममें से 
कोई भी शुरू करता है। उन्होने वकील बनने के लिए पढाई शुरु की और इस 
सिलसिले में लदन की 'मिडिल-टेम्पिल' नामक सस्‍्या के वे विद्यार्थी हुए, जहाँ 
वाद में उन्होने वैरिस्टर की उपाधि प्राप्त की । आगे चलकर अपने इन दिनो 
के लिए उन्हें पश्चाताप नहीं हुआ वल्कि मुझसे अक्सर वे जिन्दगी के उन 
दिनो की बाते किया करते थे। अपनी कानूनी योग्यताओ पर उन्हें अभिमान 
भा और दक्षिण अफ्रीका में वकालत करते समय पायी गई अपनी कानूनी सफलताओं 
को वे बड़ा महत्त्व देते थे । 

यहा आकर पहली बार वे अपने छोगो की मुसीवतों के निकट सपर्क में 
आये । यही वे हिन्दुस्तानियों और गरीबो के वकीछ वने गौर यहीपर उन्होने 
अपने छोगो को गुलामी से आजादी की ओर छे जाने वाढ़े मानसिक निश्चय और 
उद्देश्य को मजबूत घनाया । 

इस समय तक अहिसा-संवधी उनका धामिक विश्वास एक रप ले चुका 
था कौर इस विग्वान का आवार था भारत में हिन्दुत्व के गौरवपूर्ण दिनो में 
अपनाई गई नीति । 

अहिना उनके लिए एक निपेघात्मक नौति नहीं थी । इसका उसमे कहीं 
अधिए मूल्य था। प्रेम वी णक्ति में विजय प्राप्त करने का यह दृढ़ निः्च था। 
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यह निश्चय उस शवित के प्रति गहरे और अडिग विश्वास पर अवरुम्बित था। प्रेम 
की इसी शक्ति की वदौलत वे अपने देश को बन्धन से मुक्त करने का आग्रह रखते 
थे ओर इसी उद्देश्य के लिए वे हिन्दुस्तान में छौटकर आये। अहिंसा और प्रेम के 
द्वारा आज़ादी के इस सदेश को देश के कोने-कोने में फैलाने के लिए उन्होने वर्षों इस 
छोर से उस छोर तक पैदल भ्रमण में लूगा दिये । 
अपने दैनिक जीवन से धर्म को अछूग रखने का खयाल तक उनके मन में 
कभी नहीं आया । धर्म ही उनकी जिन्दगी थी और उनकी जिन्दगी ही धर्म था । 
जब वे कोई अन्याय होते देखते अथवा जब कोई उन्हें ऐसा छगता कि उनके लोगो 
के लिए आज़ादी की दिशा में आगे वढनें का यही ठीक समय है तो ऐसी अवस्था 
में अपने विश्वास को वे सदा कार्य में छाते थे। हिन्दुस्तान मे रहने वाले सभी धर्मों 
और जातियो के छोगो के चरित्र और भावना को उनसे अधिक समझते वाला और 
कोई व्यक्ति नही था। वे यह भी जानते थे कि आत्मत्याग की वात का उनपर कितना 
असर होता है और इसीलिए अपने आत्मत्याग को ही उन्होने अपने सभी कामो का 
केन्रीय लक्ष्य ववाया था। बढ़ते हुए भक्त-अनुयायियो से सदा घिरा रहने वाला 
उनका जीवन सबसे सादा था। उनका भोजन, उनके कपडे, उनका घर, सभी कूछ 
बिल्कुल सीधा-सादा था 
उन्होने अपनेको आरामतलवी से सदा दूर रखा और ऐसी बहुत-सी चीजो 
के विना रहे, जिन्हें हममें से अधिकाश लोग आवश्यकता मान सकते है । 
उनका 'उपवास' अपने छोगो के वीच उनका सबसे शक्तिशाली हथियार था 
और इसके लिए वे हमेशा इच्छुक रहते थे। दूसरे के पापो को अपने ऊपर छेते हुए 
वे सदा उनके लिए प्रायद्चत्त करते थे। 
वे जिद्दी नही थे, परन्तु उन्हें यदि एक वार अपने काम की बच्छाई पर विश्वास 
हो जाय तो उनके निश्चय की उस दृढ़ता को जीत सकता असभव था। 
बे एक साधारण साधु नही थे। कानूनी तौर पर दीक्षित उनका वकीली दिमाग 
उनके धामिक दृष्टिकोण के मेल से तर्क एवं निर्णय में वडा कृशछू वन गया था। 
त॒क॑ के वे बडे अजेय विरोधी थे और प्राय उनका ऐसा रुख रहता था कि जिस नीति 
और विचार का वे समर्थन कर रहे हे, वह ध्यानावस्था में ईब्वर से आया है और 
तव दुनिया की कोई ताकत, कोई तर्क, उन्हें उससे हटा नही सकता था। वे जानते थे 
कि.वे ठीक है, बल्कि प्राय प्रार्थना और ध्यान के द्वारा उनका मस्तिष्क किसी निर्णय 
पर पहुँचता था, अपने साथियो के साथ तक॑ करके नही । 
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एक निष्ठावान व्यक्ति की तरह अपनी मान्यताओं को वे निर्भीकता के साय 
सदा अमल में लाये और पूरी तरह से उनपर भरोता किया। इस दृष्टि से अपने 
तमाम समकालीन व्यक्तियों से वे बहुत ऊचे थे। अपने युग मे या पिछले इतिहास में 
प्रुझे ऐसा कोई व्यक्ति दिखलाई नहीं पडता जिसने भौतिक वस्तुओं के ऊपर आत्म- 
शक्ति का इस विश्वास और पूर्णता के साथ प्रयोग किया हो । 
अपने धर्म के क्षेत्र में उनका दृष्टिकोण बहुत उदार था। एक सच्चे हिन्दू 
के नाते उन्होने दूसरे को अपने धर्म में कमी शुद्ध नही किया, क्योकि मानव-जीवन पर 
पडलने वाले सभी धर्मों के प्रभाव के मूल्य को वे स्वीकार करते थे। वे हमेशा दूसरो से 
यह मादा रखते थे कि उनके समान ही वे छोग भी अपनी मान्यतामी और धामिक 
विववासो के अनुरुप जीवन विताएँ। 
उनका मुसलमानों, ईसाइयो या दूसरो के साथ कमी कोई धामिक या साप्र- 
दायिक विरोध नही रहा । जैसाकि वे कहा करते थे, उन्होने दूसरे धर्मों की सभी 
अच्छाइयो को मपने में मिला लेने की हमेशा कोशिश की थी और वे दुसरे घ॒र्म वालो 
से भी हिन्दू धर्म की परीक्षा कर उसमें से उपयोगी तत्त्वो को अपने में ले लेने की बात 
कहा करते थे । 
भारतीय स्वतत्रता किस प्रकार प्राप्त होगी, इस सवधी अपने विचारों 
पर वे मजबूती के साथ जमे रहे, परन्तु साप्रदायिक भावना और प्रतिद्वद्धिता को दालनें 
की उन्होंने भरसक कोशिश की । 
अपनी मृत्यु के समय जिस प्रयत्त में वे जुटे थे, हिन्दू, मुसछूमगन और सिक्खो 
के आपसी मतभेदो को दूर करनेवाला वह प्रयत्त सचमृच बडा महान्‌ था। इतना 
महान्‌ कार्य अपने हाथो में उन्होने अमीतक कोई नही लिया था, और इसमें उन्हें 
बहुत हृद तक सफलता भी मिलती थी। करीव-करीब अकेले ही उन्होने बंगाल की 
उस अक्षाति को जात किया, जो उनकी चारित्रिक शक्ति और शिक्षा के विना निःस- 
देह बगाल में भी पजाब के समान भयकर और गभीर सकट को फैलाने का कारण 
बनती । 
एक च्यक्षिति के नाते अग्रेजो के प्रति उनका विचार सदा मंत्रीपूर्ण रहा था 
और जहातक उनके सामान्य अस्तित्व का प्रइन था, गाघीजी भग्रेज जाति को सदा 
सुखी देखना चाहते थे। सूत-उद्योग को लेकर जब हिन्दुस्तानियो के विरुद्ध एक कटु 
भावदा इगरलैण्ड में फैल रही थी, उस समय लकाझायर को जाकर देखने की गाधीजी 
की वात बहुतो को याद होगी । जैसाकि उनका नियम था, वे सीधे मजदूरों के वीच 


गाघीजी की सफलता का रहस्य ष्र्प्‌ 


में गए और अपने व्यक्तित्व और हमदर्दी के कारण वहा सभी की प्रशंसा के पात्र 
बन गए । उनका व्यक्तित्व चुम्वक के समान आकर्षक था, विशेषकर निजी गहरी 
दोस्ताना वातचीत में, जिसे वे हमेशा अपना वहुत समय दिया करते थे--केवछ 
मौन के दिनो को छोडकर--वे सदा वडी-से-वडी और छोटी-से-छोटी वात पर 
चर्चा करने और अपना मत देने के लिए तैयार रहते थे। जिनसे वे मिले, उनके वे 
सच्चे दोस्त वन गए। 
मैने सदा उनमें एक ऐसे विश्वासपात्र और अच्छे दोस्त को पाया, जिसके 
शब्दों का में पुरा भरोसा कर सकता था| कमी-कभी चीजो को उनकी नियाह से 
देखना और तर्क को समझ सकना मेरे लिए बडा कठिन होता था। परन्तु यह होना 
स्वाभाविक था, क्योकि मेरे पास पश्चिमी यूरोपीय विचारो की पृष्ठभूमि थी और 
वे भारत और पूर्व के दर्शन से पगे थे । अग्रेजी सरकार की जिस नीति को वे गलत 
और हमदर्दी से खाली समझते थे, उसके विरुद्ध उनका रुख बडा कडा रहता था, 
भौर युद्ध के वाद भी यह महसूस करने में उन्हे वडी कठिनाई हुई कि इस देश (इगलैण्ड) 
के दृष्टिकोण में कोई मौछिक परिवर्तन हुआ है, हालाकि मेरा विश्वास है कि सन 
१९४६ में केविनेट प्रतिनिधि-मडल के हिन्दुस्तान देखने के वाद आखिर वे यह वात 
मान गए थे। अपनी असहयोग की नीति से ब्विटिश सरकार द्वारा नियत्रित हिन्दुस्तानी 
हुकूमत का विरोध करना विल्कुल स्वाभाविक था और में तो यह कहूँगा कि अहिसक 
साधनों द्वारा अपने छोगो की आजादी हासिल करने वाले सच्चे भारतीय राष्ट्र- 
बादी की यह एक अनुकूल प्रतिक्रिया थी । मुझे पूरा यकीन है कि यदि हमें अपने 
देश में उन्हीं परिस्थितियो का सामना करना पडता, तो हम भी वही कदम उठाने 
को मजबूर होते, यदि हमारे भीतर भी उन जैसी ही आध्यात्मिक शक्ति और 
राजनैतिक दृढ़ता होती । 
हमारे सामने वे आज एक महान्‌ आत्मिक शक्ति के रुप में आने वाली सकट- 
पूर्ण स्थिति के दिनो में हमारा और अपने लोगो का मार्ग-दर्शन करने के लिए खडे है। 
हमारे वीच से उनका चला जाना दुनिया के लिए एक बडी भारी क्षति हैं, 
क्योकि आज हमें ऐसे नेता कहा मिल सकते है जो अपने जीवन और कर्म से प्रेम 
की असीम शक्त के द्वारा दुनिया की मुसीवतो के हुल पर जोर दे सकें। फिर भी 
यही वह सिद्धान्त है, जिसका ईसा ने उपदेश किया था और ईसाई होते के नाते जिसे 
भानने का हम दावा करते है। 
हो सकता है कि दुनिया उनके जीवन से किसी बुनियादी उसूल की वसीहत 
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ल हे, परन्तु यह निश्चित है कि वल-प्रयोग की सहायता से, सहार से, अपनी रक्षा की 
यातें करना आज व्यर्थ है और हमारी रक्षा या मुक्ति का सबसे बडा हथियार प्रेम 
की कल्याणकारी औौर असीम शक्ति ही है। 
हम दिल से प्राथना करते हे कि उनके देश में उनके घैये, सहिष्णुता, और 
लोक-्रेम का उदाहरण सदा जीवित रहे और यह उदाहरण मुसीबत के उन बादलों 
के बीच से, जो आज देश पर छाये हुए हे, उनके लोगो को सफलतापूर्वक सुन्दर और 
सुखमय भविष्य की ओर ले जाय, जैसा कि उनकी इच्छा थी और जिसके लिए सदा 
- डुढ़ता के साथ उन्होने काम किया और जीवन-पर्यत जिसके छिए वे वलिदान करते 
रहे 
ठामस ए केम्पिस के शब्दों से अधिक सुन्दर रूप उनकी भावना को और कोई 
नही दे सकता 
“प्रेम बोझ का अनुमव नहीं करता, कठिनाई की बात नही सोचता, 
कुछ अपनी ताकत से बाहर है, उसके लिए कोशिश करता है, असभव का वहाना 
नही करता, क्योकि सभी वस्तुओ को वह अपने लिए न्यायपूर्े और संभव मानता है। 
“इसलिए किसी भी काम को हाथ में ले सकता हैं और वह बहुत-से ऐसे मसभव 
कामो को पूरा करता है, उनके एक ऐसे निर्णय पर पहुँचाता है, जहापर प्रेम न करने 
याला व्यक्ति वेहोश होकर वैठ जाता है।” ५ 
४56६ -- 
एक बहुत घढ़ा आदमी? 
ई एम फॉस्टेर 


गाधीजी को सक्षिप्त शरद्धाजलि भेंट करते समय में शोक पर अधिक जोर नही 

! देना चाहता | शोक उन्हे हुआ है जो महात्मा गाधी को व्यक्तिगत रूप से जानते थे, 
था जो उनकी शिक्षाओं के बहुत निकट है। में इन दोनो बातो का दावा नही कर सकता 
और न एक ऐसे व्यक्ति के विपय में दया और करुणा से भरे शब्द में बोलना उचित 
ही हूँ, मानो उनकी मृत्यु का आघात हिन्दुस्तान या विश्वमर को नही, वल्कि स्वयं 
उनपर हुआा हो। अगर मेने उन्हे ठोक समझा है तो में कह सकता हूँ कि वे मृत्यु के 
भ्रति हमेशा उदासीन रहे । उनका स्वय का कार्य और दूसरों की भछाई उनके लिए 
सर्वोपरि ये बोर यदि उनका उद्देध्य जीवित रहने की अपेक्षा मरने से पूरा होता प्रो 


/एक बहुत बडा आदमी” प्‌ 


वे निध्चित ही इसमे सतुप्द होते वे बाघा को सदा साधन मानने के अभ्यासी थे और 
इसी विषय को लेकर उन्होने अपनी आत्मकथा में लिखा है कि जो योजना में 
तेयार करता था, ईश्वर की इच्छा सदा उसके अनुकूल नही होती थी, गौर १२५ 
चर्ष तक जीवित रहने की कल्पना को अपेक्षा, जिसकी उन्होने अपने भोलेपन में 
बागा कर रखी थी, ये सवमे वडी वाया मृत्यु तक को जीवन का सबसे बडा साधन 
मानते होते । उनकी हत्या हमारे लिए वडी भयकर और अविवेकपूर्ण है। अपने एक 
अग्रेज मित्र के शब्दों में हम यह चाहते थे कि यह वृद्ध सत जादु के समान हमारे बीच 
में ओशल हो | परन्तु हमें यह याद रखना चाहिए कि हम इस सारी घटना पर वाह्म 
दृष्टि से ही विचार कर रहे है, यह उनकी हार नही थी। 
आज की इस सभा में यद्यपि शोक और करुणा का अभाव है, फिर भी हम 
एक श्रद्धामिश्रित आतक और अपने प्रति छोटेपत की भावना का अनुभव कर रहे 
हूँ । गत सप्ताह मुझे जब यह समाचार मिला तो मुझे उस समय अपनी क्षुद्रता का 
गभीर अनुभव हुआ । मेरे चारो ओर के छोग कितने छोटे हैं, हमें से अधिकाश 
के जीवन आध्यात्मिक दृष्टि से कितने अशक्त और सीमित है, और उस परिपक्व 
भच्छाई के मुकावले में हमारे युग के ये तथाकथित महापुरुष शेखीवाज़ स्कूल-वालको 
से अधिक और कुछ नही है। कछ समाचार-पत्र पढिए और देखिए कि वे क्या और 
किसलिए इतना विज्ञापन करते है । उन मूल्यो को परखिये, जिन्हें वे मानते है, उन 
कामो को समझ्षिये, जिनपर वे जोर देते है। और तब नये सिरे से महात्मा गाधी के 
जीवन और चरित्र पर विचार कीजिए और भयमिश्रित श्रद्धा की एक कल्याण- 
फारी लहर से हमारा व्यक्तित्व हिंछ उठेगा। हम आज चीजो को गढना जानते 
है, स्थिति के अनुकूल अपने को वदल छेते है, हम अपने को निस्पृही और सहनशीछ 
समझते है। हमारे नौजवानो ने पीछे हटे हुए बहादुर की मनोवृत्ति घारण कर छी 
है भौर यह सवकूछ ठीक माना जाता है। परन्‍्तु हम आइचय के भाव को खो रहे है। 
हम यह भूल रहे हे कि मानव-स्वभाव क्या-क्या कर सकता है और इसका क्षेत्र 
कितना व्यापक है। इस महापुरुष की मृत्यु हमें यह याद दिलाती है कि उन्होने अपने 
अस्तित्व से उन सभावनाओं की ओर सकेत किया है, जिनकी आज भी खोज की जा 
सकती हैं । 
आर चरित्र वडा पेचीदा था, पर उसके विश्छेषण का यह स्थान नही है। 

परल्तु जो कोई उनसे मिला, उनके आलोचक तक ने उनसे उनकी अच्छाई का सबूत 
पाया-एक ऐसी अच्छाई जो साधारण प्रकाश से नही चमकती । उनकी व्यावहारिक 
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शिक्षा--अहिंसा और सादगी का सिद्धान्त, जो चलें में मूर्तेप हुआ था, उसी अच्छाई 
से उत्नन्न होता है ओर इसीने उनके भीतर स्वेच्छापूर्वक कप्ट सहने की प्रेरणा 
को जन्म दिया था। वे सिर्फ अच्छे नही थे, उन्होने अच्छाई को रूप दिया था और 
इसीलिए आज दुनिया का प्रत्येक सावारण व्यक्ति उनकी ओर देखता है। उन्होने 
हिन्दुस्तान को उनके आाव्यात्मिक नक्ये में स्थान दिलाया । विद्याथियो और विद्वानों 
के लिए तो वह हमेणा उसी नक्े में था, परन्तु साधारण व्यक्ति को स्पष्ट साक्षी 
चाहिए, चारितभ्रिक दृढ़ता के आध्यात्मिक प्रमाण चाहिए, औौर ये प्रमाण उसे उनके 
बन्‍्दी जीवन मे, उनके उपवास में, स्वेच्छापूवंक कष्ट सहने की उनकी आदत में और 
आखिर में उनकी इस मृत्यु में मिले । अभी मे टैक्सी की कतारो के सामने ने होकर 
गुजरा और वहा मेने ड्राइवरो को आपस में 'वूढे गाघी' के विषय में चर्चा करते 
सुता । वे सव अपने तरीके से उतकी वढाई कर रहे थे । वें उनकी वडाई की कहर 
अवश्य करते, वे किसी भी विद्वान्‌ या विद्यार्थी की श्रद्धाजलि से अधिक महत्त्व इसे 
देते, क्योकि यह सादगी के भीतर से निकली थी। 

मेने उन्हे “एक बहुत वडा आदमी” कहा है। थे इस शतान्दी के महानतम 
व्यक्ति हो सकते हे। छोग कभी-कमी छेनिन को उनके वरावर रखते है, परन्तु छेनित 
का साम्राज्य इस दुनिया का था, और हमें यह भी पत्ता नही कि आगे चलकर दुनिया 
उसके साथ कैसा व्यवहार करेगी। गाधीजी के साथ ऐसी वात नही थी। यद्यपि वे 
घरनामो से संघर्ष करते थे, राजनीति पर असर डालते थे, तथापि उनकी जहें 
देश-काल से परे थी और यही से उन्हे शक्ति प्राप्त होती थी। 

उन्होने चाहे किसी धर्म की प्रतिप्ठा न की हो, पर वे धर्म-प्रवर्तको के साय 
रखे जा सकते है। वे वडे कछाकारो के भाय है हालाकि कला उनके जीवन का माध्यम 
नहीं थी। वे उन समी स्त्री-पुस्पों के साथ है, जिन्होने यन्षवाद और विप्लव से अलग 
जीवन में कोई नई वात खोजने की कोशिश की, जिन्होने आनन्द को स्वामित्व या 


अधिकार से, विजय को सफलता से सदा अलग समझा और जिनका प्रेम में अटछ 
विष्वास रहा । 


गायीजों की महादता का फारण ५९ 
७: 
गांधीजी की महानता का कारण 


एल० इकायू० प्रतस्टदर 


अपने समयानीत गुण से समग्र त यदाझदा कोर्ड ऐसी लवर हमे मिल जाती है, 
जो आपान और महत्व मे भरी हुई होती है और जिगे सुनते ही ऐसा प्रतीत होता है 
हि मानो यह दुनिया के विली अमर अर्थ और सत्य की च्योतक हो। कभी-कभी ऐसे 
हुमाचारा जा सबंध फैव्ल व्यविनगत विपय तक ही सीमित रहता है। उसका संदेश 
बेबल हमारे दिए ही महत्व रखता है, दूसरो के लिए इसका कोर्ट अर्थ नही । परन्तु, 
कभी, प्राय' नही, ऐसे समाचार विश्व के व्यापक विपयो से सवब रखते है और इसमें 
निहित मदेश को बहुत-से छोग पट सकते है, यद्यपि उसे भली प्रकार समझने वाले 
सोग बहुत बोर ही होते है और उसे पूर्णतया समज सकने वाले तो और भी कम होते 
है। समवत एसे सभी मामलो में धनिप्टता और व्ययितगत सबंध का तत्त्व रहता 
ही हैं, जिसके पीछे केवड अभिरुचि या दिलचस्पी हो नही, वरन्‌ आत्म-तादात्म्य 
या गुण भी होता है, जिसके कारण होने वाली घटना की हमें केव चिन्ता ही नहीं 
होती क्योकि ऐसी चिन्ता या उत्सुकता बहुत दूर की भी हो सकती है, वरत्‌ ऐसा 
छगनता हैं कि वह घटना मानो हमो पर घटित हुई हो । ऐसे समाचार केवछ इतिहास 
की सामग्रिक घटनाओ की चर्चा ही नहीं करते अपितु उनके भीतर एक अनत तत्त्व 
भी रहता हैं । और ऐसे अनन्त तत्त्वों के ही हिस्से हम छोग हे । आक्सफोर्ड में रहने 
वाले एक अग्रेज के लिए गाधीजी की मृत्यु का समाचार ऐसा ही था। 
भेरे लिए यह किसी मित्र की मृत्यु का समाचार नही था, क्योकि में गराधीजी 
मे कभी मिला भी नहीं था। फिर भी में गाधीजी के विपय में उन छोगो से कही आधिक 
जानकारी रुसता था, जिनके लिए उनकी मैत्री एक वडी वात थी। और यद्यपि 
हिल्दुस्ताव, उसकी सस्कृति, उसकी आकाक्षाओं एवं अन्य समस्याओं के छिए मे 
सदा उत्सुक रहा हूँ, फिर भी यह कहना कल्पना-मात्र होगा कि में गहराई के साथ 
उसके मामले को जानता हूँ क्योंकि स्वीज़रलैग्ड से आगे पूर्व की ओर में कभी नही 
गया। परन्तु उस घातक रविवार के दिन, जब हमें हिन्दुस्तान और पाकिस्तान में 
चलने वाली, विनागक गक्तियों का पता भी ने था, मेरे लिए ईसाइयो की एक सभा 
में गाधीजी की मृत्यु और जीवन के अलावा किसी दूसरे विपय पर वो सकना असभव 
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था और सचमुच उसी स्या को भारतीय विद्याथियो के साथ आवसफोर्ड की एक 
शोक-सभा में महात्माजी के प्रति श्रद्धाजलि अपित करना औौर उन विद्याधियों के 
प्रति--और विद्याथियो के ज़रिये भारत के प्रति पश्चिमी और ईसाई मित्रो को 
समवेदना प्रकट करने का कार्य सचमुच बडा वाजुक और हृदय-विद्वरक था। और 
एक ईसाई होने के नाते यह संदेश दे सकना मेरे लिए कठिन नहीं था, क्योकि यह 
भंपूरी सच्चाई के साथ कह सकता हैं कि गाधीजी के जीवन में ईसा मसीह की शिक्षा 
के बहुत-से तत्त्व अति अनुरूपता के साथ अभिव्यक्त हुए है, जिन्हें देखकर हम ईसा- 
इयो का प्र रण्जा से झुक जाता है, और जव में उतर सिद्धान्तो पर विचार करता 
हूँ, जिनकी उन्हें सदा चिन्ता थी और जिनके लिए उनका सपूर्ण जीवन ही एक तमूता 
बन गया था, तो स्वय मेरा विश्वास एक तया रूप ले लेता है और इस व्यक्ति की 
उस नई चुनौती फो अगीकार कर लेता है, जिसने स्वय अपने को कभी ईसाई कहते 
का दावा न करते हुए भी जीवन में ईसा का अनुसरण और सम्मान किया। में उस 
संघ्या को, विभिन्न शप्ट्रो के विद्याथियों की मूक सच्चाई को, चन्दन की छुकडी की 
सुगन्ध को, अल्प-आछोकित आलन्सोल्स काेज के विशाल कानूनी प्रस्तकालय 
को और समस्त ससार में व्याप्त शक्तिपुर्ण जीवन क्षौर मृत्यु की तीद़न अनुभूति को 
आसानी से नही भूछ सकता हूं । 
अब कुछ समय बीत जाने के वाद, में उस विषय पर अधिक तटस्य भाव से 
लिखने की कोशिश कर सकता हूँ कि आखिर गावीजी में ऐसी कौन-सी वात थी, 
जिसने उन्हे मेरे लिए और मेरे समान अन्य छोगो के लिए, जो मेरी तरह ही, जिन 
लोगों के ध्रीच वे काम करते थे, उनकी राजनैतिक और सामाजिक समभस्याओ से 
विल्कूठ मवगत न होते हुए भी ऐसी प्रभावशाली गौर चुनौती देने वाली हस्ती वा 
दिया था। शायद इस वात को सक्षेप में में इस तरह कह सकता हैं कि उनकी महानता, 
क्योकि इतिहास उन्हें निश्चय ही महान्‌ व्यक्तियों की श्रेणी में ही रखेगा; उनके 
कामो में नही, उनके चरित्र में थो। मिशसदेह उनके कार्य वहुत महृत्त्वपृ्णं थे, और 
धोदी देर के लिए यह विचारणीय वात है, क्योकि दुनिया में पवित्रता और प्रभाव- 
बोलता हमेशा साथ-साथ नही चलते, परन्तु गाधीजी के कार्यो या सफलताब ने 
विश्व को इतना प्रमावित् नहीं किया, जितना उनके भीतर की किसी चीज ने । 
उनके कार्य तमी इतिहास को आलोचना के विपय ह्ट्वे इतिहास के फैसले का इन्ते- 
जार कर रहे है, और गाबीजी सबसे पह़े यह कहते थे कि उनको अन्तदुप्टि के 
हा टी एप निर्णय का सामना करना चाहिए। लेकिन उनकी 
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भावना आज भी जीवित है और वही भावना इतिहास को आज एक शक्ल दे रही 
है, उसे वना रही है और यही गाधीजी के महान्‌ होने का सबसे प्रबल प्रमाण हैं। 
अपनी तमाम प्रारम्भिक पदिचमी सस्क्ृति और कानूनी शिक्षण की पृष्ठ- 
भूमि के बावजूद वे एक पक्के हिन्दुस्तानी थे। भारत की मूल भात्मा उनके भीतर 
मौजूद थी और वे सद्ा अपने स्वप्न के, अपनी कल्पना के, भारत के लिए जिये 
और मरे। भारत के लिए तैयार की गई उनकी योजना और आकाक्षाओं पर कोई 
फैसला देना मेरे जैसे एक पश्चिमी का कर्तव्य नही है। उनके जीवन में सवसे भधिक' 
प्रभावशाल्ली वात अपनी कल्पताओ को मूत्तरूप देने का ढण था। किसी राजनीतिज्ञ 
के विषय में यह कहना सर्वथा असत्य होगा कि उसमें राजनैतिक कार्य और अंतर 
धामिक प्रवृत्ति मिलकर एक हो गई थी और दो विभिन्न प्रवृत्तियो की इसी एकता 
को बाह्य तथ्य में बदलने की आज भारत को सबसे अधिक जरूरत है और यदि 
इगलैण्ड मे हममें से वहुत-से लोग इस महान्‌ प्रयोग की ओर आशा और सद्भावना 
से देख रहे हे तो निश्चय ही यह स्वीकार करना चाहिए कि हमारी आशा और 
सद्भावना केवल गाधीजी के कारण है। 
उनके आचरण और उनके कार्यो में जो वात मुझे सबसे महत्व की मालूम 
हुई, उसका में विइक्ेषण करना चाहता हूँ । 
पहली वात का उल्लेख में कर चुका हूँ । अपनी गलरूतियो को स्वीकार न करने 
वाली निजी-बचाव और मुह छिपाने की प्रवृत्ति से वे सदा दूर रहते थे । उनके 
निर्णय और नीति-सबंधी गलतियो को प्राय उद्धृत किया जा चुका है। वे उन अहकारी 
घामिक नेताओं से कोसो दूर थे जो केवल अपनी वात की सच्चाई का ही आग्रह 
रखते हें । परिणामस्वरूप वे अपने अनुयायियो और राजनीतिज्ञो के लिए, जिन्हे 
सदा उनसे काम पडता था, एक परेशानी का कारण रहे है, परन्तु कभी कोई उनकी 
ईमानदारी के बारे में प्रदन नही उठा सका। और हालाकि कभी-कभी किसी विशेष 
कार्य-पद्धति के औचित्य के बारे में उनके दिमाग में कई विचार उठते थे, तथापि 
उसे व्यवहार में छाने मे उतका कोई निजी स्वार्थ या तरीका नही रहता था । 
ये अपने मित्रो और अनुयायियों से कभी उस नियम का पालन करवाने का आग्रह 
नही करते थे, जिसे वे सव्य अधिक कठोरता के साथ त निभा सकें । 
यही कारण था कि उन्होने अपने लिए एक सीघा-सादा सत का रास्ता चुना 
और इस मार्ग का अनुसरण उन्होने सदा मुक्त आजादी, आनद और निर्दोपपूर्ण 
विनोद के साथ किया । इस आदत के गवाह उनके सभी मित्र हैं। अपने इसी विनोदी 
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स्वभाव के कारण वे उन पूर्वी और पश्चिमी छोगो की महान्‌ सयति से पृथक नही 
माठ्म पडते थे, जिन्होंने गाधीजी के इस तौर-तरीके को अच्छा मानकर अपना 
लिया घा। 
सदसे विचित्र और एक परिचमी के लिए समझने में सबसे कठिन वात थी, 
उनका उपवास का प्रयोग, जिसे वे प्राय घटनाओ की गति को प्रभावित करते और 
सकट-काल में जीघ्ष-निर्णय के लिए करते थे । पश्चिमी देणो में भूख-हडताल का 
इतिहास न तो बहुत कल्याणकारी ही रहा है और न वहुत प्रणसनीय ही । जहाँतक 
मेरी जानकारी का सवाल है, पूर्व में यह और भी खराब रहा हैं कौर इसका सवध 
भी ऐसी विश्वास और मान्यताओ से रहा है, जो गाधीजी के स्वभाव के विल्कुछ 
विपरीत थी। परन्तु उन्होने इसकी जो व्याल्या की है, और जिस तरह से इसे अमल 
में लाये, उससे उपवास का स्तर नि सदेह वहुत ऊपर उठ गया है। दूसरो के कामो की 
जिम्मेदारी और परिणाम को अपने ऊपर ले लेना उनकी दिली इच्छा का प्रतीक 
बन गया था और हालाकि इस उपवास का इस्तेमाल दूसरो के समान वे उन लोगो 
पर असर डालने के लिए ही करते थे, जिनके कि कामो को वे प्रभावित करना चाहते 
थे, फिर भी बिना विगेष प्रयत्त के उन्होने अपने इस प्रयोग को कटुता और विहेष 
की शकामात्र से ही मुक्त रखा था और इसीलिए सचमुच जिन लोगो की नीति के 
खिलाफ उन्होने उपवास का प्रयोग भी किया, उनके साथ भी सदा मित्रताएूर्ण 
संवधो को कायम रखा | उनके उपवास में अमगल की कामना नही थी, वष्कि स्वय 
अपने ऊपर अभिज्ञाप को लेने की चाह रहती थी | 
इससे उनके जीवन के वे पक्ष हमारे सामने आते है, जो सबसे महत्त्वपूर्ण 

थे। मुझे कोई ऐसा व्यक्त याद नही आता, जो दुनिया की राजवीति के क्षेत्र में 
ईसा मसीह की जीवन-प्रणाली को मूत्तेस्प देने और प्रभावपूर्ण चनाते मे इतना आगे 
जा सका हो। मेरे समान एक ईसाई की दृष्टि में उन्होंने केवल अपनी शिक्षा की 

आत्मा को ही वाइविल से नही लिया, वरन्‌ अपने हिन्दू घामिक ग्रथों तक को उन्होने 

ईसा मसीह के सिद्धात्त के प्रकाश में पढा । हिन्दू धर्म उन्हे अपना मानने का दावा 

कर सकता हैँ, परन्तु उतकी आत्मा सभी धर्मों की उस गहरी-से-गहरी भूमि से 

अवतरित हुई थी, जहापर सद घर्मो का मेल होता है। अछ्तो के हको के हिमायती 

होने के कारण वे जिस आप्रह और तीबता से हिन्दू धर्म की कट्टरता के कुछ पहुलुओ 

को चुनीती दे सकते थे, उम्ी तरह ईसाईयत के उन दावो का भी वे खडन कर सकते 

थे, जोकि वास्तविक जीवन में अमल में नही छाये जा सकते। अपने-अपने युगो 
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पे प्राटिए  शिगरी कै सममार “गा और गांतम दोनो विद्रोही थे। गाधीजी न तो 
मोह भे भर मे सार, पर उस दोनों के अति मितट थे। उनका राजनैतिक जीवन 
इसोर४ सना पमायपूर्ण था, परयोफि उन्होंने राजनीति को आत्मा के भीतर धर्म 
मी प्रणद्धा छवे तो। अन्य ठोगो की तरए अपनी आत्म-मुवित के लिए दूर जगल में 
होने है मे समभीा' नयी से, परसखु पिग्वनार्यक्षेतर के बीच जिस विश्वास था घर्म 
गो उद्ध ले पाया, दसरो गो मुल्ति दिलाने फी उस धर्म को क्षमता को वे प्रमाणित 
परना चाहते 3 । 
भारत # प्रति उनठी भवित और उसकी आजादी वी तौत्र भावना अबी 
सौर मे एंम-भीवत के जभिगाप से बिरपुल मुबत थी और नि सदेह यह बाते 
उनो विचारों के बिलाएठ थनुकूठ थी। दुनिया में जो कुछ अच्छे-से-अच्छा मिला, 
उसकी उन्होंने अपने देश में प्रतित्ा करनी चाही, परन्तु उससे भी अधिक स्वय 
भारत की विशेषताओं की सामने छामे की उन्होंने कोणिण की । अपने ही देशवासियों 
में अधि।-ने-अब्िए आत्मल्याग की माग करके उन्होंने उतके ऊपर असीम 
अधिफार प्राप्त वर लिया था। इतिहास इस बात का साक्षी है कि आजतक दुनिया 
में आजादी बिना रानपात के प्राप्त नही हुई है। “परल्तु याद रखिये, यह रक्त आपका 
हो । व्रिसी दूसरे के सून की एक बूद भी नही गिरना चाहिए ।” स्वागत की आवाज 
बुठन्द करने हुए विद्यार्थियों मे वे एक वाषय में हमेशा ईव्वर से यह प्रार्थवा करने को 
कहने थे कि हिन्दुस्तान वह ने रहे जो आज है, वरन्‌ वह बने जो ईश्वर उसे वनाना 
चाहता है। उनके अन्तिम उपवास के समय प्रायब्चित्त की सात भरते केवल हिन्दुस्तान 
के लिए थी, पाकिस्तान के लिए नही । 
प्राय अपने देश में और इगलैण्ड में इस बात के लिए उनकी आलोचना होती 
थी कि वे जो कुछ भी कहे, उनकी नीति से वास्तव मे हिंसा के कार्य शुरू हो जाते थे। 
उस भवथ में उनका उत्तर वडा विचित्र था। उन्होने वन्दी-जीवन का खुशी के साथ 
स्वागत किया और लेशमात्र भी इस भावना के विता कि उनके प्रति कोई अन्याय 
किया जा रहा है, या उन्हें महीद बनाया जा रहा है। जव उत्तेजना फैलाने के अपराध 
में उन्हें दद दिया गया तो उन्होने तत्काल अपने अनुयायियो के उन सारे कार्यों की 
जिम्मेदारी अपने कथो पर छे छी, जो उन लोगो ने उनकी सरत हिंदायतो के वावजूद 
किये थे भौर अदालत मे प्रार्थना की कि दड-विधान के अनुसार उन्‍हें ज्यादा-से-ज्यादा 
सजा दी जाय। वे गवर्भरी और शासकों के लिए एक समस्या थे, क्योकि कोई प्रशास- 
कीय कार्य उनके आचरण के गहरे सिद्धात को छू तक न पाता था और न उनके मैत्री- 
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पूर्ण व्यवहार या मेलजोल को सरकारी अनुशासन की कोई ऐसी कार्यवाही तोड 
ही सकती थी, जिसे करने के लिए वह्‌ विवश थे। जहतक असर की ताकत का सवाल 
था, आजाद गाघी और वन्‍्दी गाधी में कोई अन्तर नही था। आत्म-शक्ति के अछावा 
वे किसी दूसरी गक्ति को जानते नही थे और आत्म-शक्ति के लिए जेल के सीबचो 
का कोई अर्थ नही, सिवाय इसके कि वस्तुत' वलिदान की रचनात्मक गक्ति की अत 
में जीत होती है। उनको पूर्ण निर्मीकत्ता और व्यक्तिगत खतरे के प्रति उनकी उदासी- 
नता से बढ़कर असर करने वाली वात उनकी जिन्दगी में और कोई नही यी। 

इसके पीछे उनकी अहिसा की सारगर्भित और अंपुर्ण व्याल्या थी और 
इसीने उन्हे पूर्ण अहिसा को शिक्षा और मानवमात्र के लिए आदरभाव का भाग 
दिखाया। लदन के पूर्वी छोर पर वसने वाले गरीवो के साथ वे उतले ही घुले-मिले थे, 
जितने कि हिन्दुस्तान मे | दलिती के प्रति उनकी चिन्ता केवल भावुकता नही थी, 
वरन्‌ जीवन के प्रति पवित्रता के व्यापक बर्य की अभिव्यक्ति थी। उनके एक मित्र 
ने एक वार मुझसे कहा था कि गाघीजी के दो तीज भाव थे--शाति और गरीवी, 
परूतु असल में ये दोनो एक हो चीज थे। दे मानद-प्रेपी थे कौर इस नाते मानव- 
मात्र के लिए संघर्ष करना भी उनके लिए आवश्यक था। परल्तु अपने इस सपघर्ष में 
आत्म-शक्षित के सिवा किसी दूसरे हथियार का प्रयोग वे नही करते थे, क्योकि बल 
प्रेम को नष्ट कर देता है। 

आज वे हमारे वीच नही है, और जैसा कि उनकी मृत्यु के वाद मेने कहा था, 
“यह अच्छा ही हुजा कि उनका देहावसान किद्ती पूर्व निश्चित उपवास के कारण 
नही हुआ, वल्कि ससार के कुतर्क का सामना करते हुए, उसका स्वागत करते हुए 
हुआ, और वह भो इस महत्ता के साथ कि अन्त में कुतर्क और दु सर स्वय अजेय प्रेम 
की विजय द्वारा रूपान्तरित हो जायगे । वे मरे नही है। जिस मृत्यु से वे मरे हे, उसने 
उन्हें मुक्त कर दिया है और आज हम पश्चिम-निवासो फिर से नया जन्म लेने वाले 
उस भारत का अभिवादन करते हे, जहा कि उतकी जात्मा आज भी जीवित है और 
जिसका पूर्ण परिणाम देखने तक जायद हम छोग जीवित भी न रहें 
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गाघीजी का मित्र होने और उन्हे जानने के सुअवसर के प्रति में हमेशा 
क्ृतज्ञ रहेगा । उनकी दु खदाई मृत्यु के वाद आजतक उनके गुणों के विषय में इतना 
लिखा और कहा गया हैं कि ससार का प्रत्येक देश आज उस महान्‌ विभूति से बहुत 
अशत॒क परिचित हो गया है। प्रत्येक महापुरुष के बारे मे कहा जा सकता है कि उसके 
जीवन के भिन्न-भिन्न पक्ष अलग-अछूग लोगो के छिए अपना अरूग-अलूग महत्व 
रखते है। हिन्दुस्तान में जिस गुण के कारण उन्हें ऐसा अद्वितीय स्थान प्राप्त हुमा, 
बह उस गुण से सर्वथा भिन्न था जिसके कारण पश्चिम में उनके मित्रो से उन्हे 
प्रणसा मिल्ली। इसी वात को दूसरे शब्दो में इस तरह कहा जा सकता है कि उनका 
व्यक्तित्व असल में उनका चित्र खीचने के किसी भी प्रयत्त से कही अधिक वडा था। 
उनमें एक ऐसी स्पण्टता थी जो छोगो को पूरी तरह अपनी ओर खीच लेती 
थी। परल्तु इसके साथ ही उनके व्यवहार में एक ऐसी वौद्धिक वारीकी थी, जो कमी- 
कभी वडी उलझानेवाली माछूम होती थी। उनके दिमाग में क्या चल रहा है, 
इसे ठीक-ठीक समझने के लिए यहू आवश्यक था कि यदि हम स्वय उसी बिंदु से 
शुरू न कर सके तो कम-से-कम उस विंदु को भली प्रकार समझ लें कि उन्होने अपना 
सोचना कहाँ से शुरू किया था, और यह वात हमेशा वडी मानवीय और सीधी होती थी। 
मुझे अच्छी तरह याद है जब पहली वार हिन्दुस्तान जाकर मेने सी एफ 
एन्ड्र,ज से उनके विषय में वातचीत की थी, जोकि मेरे खयाल से किसी अग्नेज की 
अपेक्षा गाधीजी के अधिक निकट थे। उस समय मुझसे उन्होंने कहा था कि 
मि भाधी विधान और वैधानिक रूप की कम परवाह करते हैँ और वह गोलमेज 
कान्फेंस के समय और भी स्पष्ट हो गया। हिन्दुस्तान का गरीव किस तरह रहता है, 
इस मानवीय समस्या की उन्हें सवसे अधिक चन्ता थी। वैधानिक सुधार हिन्दुस्तान 
के व्यक्तित्व और आत्म-सम्मान के लिए आवद्यक और महत्वपूर्ण था, परच्चु सवसे 
अहम सवाकू लाखो लोगो की रोजाना की जिन्दगी पर असर डालने वाक्ा-- 

नमक, अफीम, धरेलू धधे और दूसरी ऐसी ही चीजो का था। 
हालाकि चणें के प्रति गाधीजी की आस्था पर हँसना बहुत आसान है, विशेष- 
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कर ऐसी अवस्था में जबकि एक और कांग्रेस ह्पने चन्दे के लिए ज्यादातर बनी 
हिन्दुस्तानी मिल-मालिको की उदारता पर निर्भर थी, तो भी चर्जे का उनके 
जीवन-दर्शन के मूलनूत मिद्धान्तो में एक विशेष स्थान था, यह बात विल्कुल सत्य 
थी भर मुप्ते इसमे कोई सदेह नही है । 
वे स्वाभाविक योद्धा थे । गरीबों के साथ किये गए अन्याव और दिये गए 
कप्ठो के खिलाफ वे हमेशा लटने रहे । दलिण-अकीवा में भारतीयों के अधिकार, 
नील के खेतों में हिन्दुस्तानी मजदूरों के साथ होने वाछा व्यवहार, उडीमा की वाढ़ 
से वेघतार होने दाले हजारों छोग कौर सबसे ज्यादा साप्रदायिक घुणा से 
उतलन्न कप्ट और पीडा--ये सव वारी-दारी ने उनकी लाई के मैदान ये, जहा वे 
अपनी सारी ताकत के साथ मानवता और अविकारो के लिए छडे थे। 
उनके साथ सन्‌ १९३१ के वसन्त के दिनो में दिल्ली में होने वा़ी वातचीव 
को जब याद करता हूँ तो उन ममय को दो बाते आज भी मेरे दिग्गव् में साफ झलक 
आती है। अन्य बातो की अपेक्षा उनके मन्तिप्क और एद्धति की ये दोनो बातें जविक 
अच्छी व्यास्या करती है--और ये दोनो वाते हमे ऐसा रास्ता दिखाती है, जहा 
आादर्णवादी और यथायवादी दोनों मिल सके। 
पहली वात असहयोग आन्दोलन वन्द करने के वाद उस बीच में पुलिस द्वारा 
किये गए जुल्नो की जाच करवाने की उनको माय से सवधित है। कई एक कारणों मे 
भैने इस माग का विरोध क्या। अन्य दलौलो के साथ इस तक की भी मेने उनके 
सामने रुखने की कोशिश की कि हो सकता है कि दूसरे छोगो के समान पुलिस ने भी 
कुछ गढूतिया की हो, परन्तु अव वारह महीने के वाद उन स्थानीय झझटों या उपद्रवो 
के विपय में ठीक-ठीक वातो का पता छगाने का प्रयत्न वेकार सावित होगा और 
इसका नठीजा यह होगा कि दोनो ओर जविक उत्तेजना बटेगी। इसमे उन्हे सन्तोप 
नहीं हुबा और इस मुद्दे पर तीन दिन तक हमारी वहस चलती” रही । बत में मेने 
उनमे कहा कि में उन्हें वह अनली कारण वताऊँगा जिसकी वजह से में उनकी उसे 
मान को स्वीकार नही कर सका। मुझे इस वात का भरोसा नही है कि अगले चन्द 
दिलों में वह फिर कही आन्दोलन न छोड दें और जब कभी वे ऐसा करे तो में चाहता 
हूँ कि पुलिस का जोब ठडा न पढे वल्कि बौर वढे ! इसपर उनका चेहरा चमक उठा 
और दे बोले-- ओह, आप श्रीमान भेरे माय वैनी ही वात कर रहे हैं, जेसीकि जन- 
रल स्मद्स ने दक्षिण-अफ्रोका सत्यापह के समय की थी । आप इस वात से इल्कार 
नही करते कि भेरा दावा उचित नही है, परननु सरकारी दृष्टिकोण से जाप अपनी 


प्‌ 
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असमर्यत्रा गी ऐसी दर्मैछ पेश बर रहे है, जिनाग जवाब नहीं दिया जा सकता । 
में पमनी भाग परापस उसा है । 

दूपरी घटना भी उनी दिन फो है भीर अगर मेरी सूचना गलत नहीं है तो 
इससे मामीजी के साहस और दचन पाठन ररने के गुणों करा सबूत मिलता है । 
गाधी-जबिन समझता पूर्ण होने के बाद दूसरे दित सुबह थे मेरे पास आए और 
मुजझे एक दुसरे विपय पर बात करने की इच्छा प्रगट की । वे उस समय कराचीं- 
बाप्रेस में आग सने जा रहे थे, जोकि उनके विचार से इस समझौते का अतिम 
निर्णय परले बाठी थी। उन्होने उसी सिलसिले में मुझसे मगतर्मिह नाम के एक 
नौजवान मी जिन्दगी की अपील परनी चाही, जिन्हे कि विभिन्न आतऊपूर्ण अपरायो 
के रिए मृस्यु-द7 दिया जा चुका था । वे स्वय प्राण-दढ के विरोवी थे, पर इस समय 
हमारे नयी का यह विपय नहीं था। उन्होंने कहा कि यदि इस समय भगतमिह को 
फासी दी गई तो वे राष्ट्रीय भहोद का गौरव प्राप्त कर छेगे और उससे समझौते के 
आम वानावरण को बटा धक्का पहुँचेगा। मेने कहा कि उनके उस विचार की में 
बद्ध करता हूँ, उस समय प्राण-दढ की अच्छाई-बुराई का खयाल भी मेरे सामने नही 
है, वयोवि स्थाय छा आज जो रुप है, उसीके अनुसार मुझे अपने कर्तव्य का पालन 
करना हैं । उस आधार पर में किसी दूसरे व्यक्तित की कल्पना भी नहीं कर सकता 
कि जो भगनसिह ने अधिक प्राण-दड का अधिकारी हो। इसके अलावा गावीजी ने 
यह अपील बट ब्रेमीके की थी, क्योकि पिछली शाम को ही मेरे पास प्राण-दंड को 
कुछ समय तक रोकने के विपय में स्वयं भगतसिह की अपील आ चुकी थी जिसे 
अस्वीकृृत करना ही मेने ठीक समझा था, और इसलिए शनिवार को प्र।त काल उन्हें 
फासी दी जाने वाली थी (हमारी बातचीत का दिन, जहातक मुझे याद है, गुरू 
बार था) । गराधीजी काग्रेस-अधिवेशन के छिए स्निवार की आम को कराची पहुँ- 
चने वाले थे। तवतक भगतसिह की फासी के समाचार फैल चुके होगे। अत उनके 
विचार से दोनो बातो की तारीख के एक ढी दिन पडने से अधिक उलझाने वाढछी वात 
और कोई नहीं हो सकती थी । 

गाबीजी ने चलते समय मुझसे अपने भय का सकेत किया था कि यदि में 
उस दिया में कुछ नहीं कर सका तो इसका प्रभाव हमारे समझौते पर वहुत बुरा 
पटेंगा । 

मेने उनसे कहा कि यह तो स्पष्ट ही हैं कि इसके अब तीन ही सभव रास्ते 
हें। पहला रास्ता यह है कि कूछ न करना और फासी लगने देना, दूसरा यह कि आदेश 
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देकर दड को कुछ समय के लिए स्थगित करना और तीसरा रास्ता यह था कि 
काग्रेस-अधिवेशन के खत्म होने तक इस निर्णय को रोक रखना । मेने उनसे कहा कि 
मेरे विचार से वे इस वात से सहमत होगे कि मेरे लिए प्राण-दड को स्थगित रखना 
असमव है, और निर्णय को कुछ समय के लिए रोक कर किसी प्रकार की रियायत 
मिलसे की सभावना है, छोगो को ऐसा सोचने का मौका देवा न तो ईमानदारी ही - 
है, और न खरापन ही । इसलिए तमाम मुसीवतो के वावजूद पहला रास्ता ही ठीक 
है। गाधीजी ने थोडी देर तक सोचा और कहा--- क्या आपको एक नौजवान की 
जिन्दगी के लिए की जाने वाली मेरी प्रार्थना में आपत्ति हैं ?” मेने कहा, मुझे 
कोई आपत्ति नही है यदि वे इसमें इतना और जोड दें कि मेरे दृष्टिकोण से मेरे लिए 
इसके सिवा और कोई रास्ता दिखलाई नही पढता ।” उन्होने एक क्षण के लिए 
सोचा और क्षत्त में मेरे विचार से सहमत हो गए, और बात को स्वीकार कर वे 
कराची गए। वहा जिस वात का डर था, वही हुआ , उनके पहुँचने से पूर्व फासी 
का समाचार प्रकाशित हो चुका था, छोगो की भीड में भयकर उत्तेजना फल चुकी 
थी और वाद में मुझे पता चला कि उनके साथ भी घडा भद्दा सलूक किया गया ! 
परतु जब उन्हें अधिवेशन में बोलने का अवसर मिला तो वे उसी समझ से वोले, 
जैसाकि हमारे बीच समझौता हुआ था। 
जिन दो घटनाओ का उल्लेख मेने किया है, वे उनके व्यक्तिगत पक्ष पर प्रकाश 
डालने के लिए काफी है और इससे यह भी स्पष्ट होता हैं कि उनकी मित्रता को इतना 
कीमती में क्यो समझता था । किनीके विश्वास की रक्षा करने के विचार से मुझे 
ऐसा कोई व्यक्ति याद नही आता, जिसे अपने विश्वास में लेने के लिए में इतना 
तैयार रहें, जितना गाधीजी को । 
अपने स्तर से नापने पर एक ऐसी जिन्दगी का एकाएक खत्म हो जानता 
निःसदेह उस देश के लिए असीम सकट का कारण हो सकता है, जिसे उन्होने इतना 
प्यार किया था। परतु जो उनके कार्यो को अच्छी तरह जानते है, बौर जो यह भी 
जानते हे कि ये जिन्दगी में और क्या करते, वे ईश्वर से प्रार्थना करेंगे कि उनकी मृत्यु 
से एक-दूसरे को ओर अधिक अच्छी तरह समझने का मौका मिले--मृत्यु, जिसने 
एक ऐसी जिन्दगी को समेट लिया, जो सदा सेवा के लिए समपित थी और जो 
खुशी-सुशी उसी रास्ते पर कुवान हो गई। 


) 
$ 
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एस० आईं० हसिंग 
युद्ोत्तततालीन इगलैण्ड में कुछ कमिया यदि युद्ध-काल से ज्यादा नहीं 
तो कम तो किसी भी हालत में नही है । अन्न में चावल एक ऐसा घान्य था, जिसके 
विना भी यूरोप में लोग रहना सीख गये थे, इसलिए बहुत वर्षो से चावक वाजार 
से ओकझ्ल ही हो गया था। में और मेरा परिवार भी इसपर रहने का आदी था, 
इसलिए हम लोग इस अभाव को बहुत महसूस करते थे, परन्तु कुछ सुविधाग्राप्त 
देशवासियों की कृपा से ३० जनवरी, १९४८ के दिन हम एक असली चीनी भोजन 
पाने वाले थे । आक्सफोडं के शात घर में मेरे मित्र और मेरा परिवार मेज के चारो 
ओर बैठे थे। छेकित उस दिन का भोजन हमे वेस्वाद छग रहा था। भोजन शुरू करने 
से कुछ ही मिनट पहले हमने विना बे-तार के तार से गाधीजी की हत्या की वात 
सुनी । 
व्यक्तिगत रूप से हममें से किसीकों भी महात्मा गाघी को जानने का गौरव 
प्राप्त नही हुआ था और न हम विद्व-राजनीति में कोई रुचि रखते थे | न केवल 
मे वल्कि मेरे सभी बच्चे आक्सफोर्ड में केवल साहित्य-अध्ययन तक ही अपने 
को सीमित रखते थे | “इस ख़बर के वारे में आपकी क्‍या राय है कि हिटलर 
अभी-अभी मर गया है ? ” मेरे एक मित्र ने मेरे एक वच्चे से, जो अग्रेजी साहित्य 
पर भाषण दे रहा था, पूछा। उत्तर वडा नमन परन्तु दृढ़ था--- ऐसे विपयो में मेरी 
अज्ञानता के लिए क्षमा करें । शायद हमारा एक भाई आपसे इस विषय में अधिक 
दिलचस्पी के साथ वात करने की रुचि रखता हो ।” हमें वातचीत का विपय 
बदल देना पडा । 
परतु महात्मा गाधी की मृत्यु से हमें वडा धक्का छगा। ऐसा जान पडा, 
मानो हमारे निकट का, कोई वडा प्रिय व्यक्ति कत्ल कर दिया गया हो । बहुत दिनो 
तक उदासीनता की वह भावता दिमाग में बनी रही । उनकी हत्या के वाद 
दुनिया हमें वहुत गरीब-सी मालूम होने छगी। केवल हिन्दुस्तान के लिए नही, वरन्‌ 
समस्त मानव-जाति के लिए यह एक ऐसी क्षति थी, जिसे कभी पूरा नहीं किया 
जा सकता था । 
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चीन के लिए भारतीयो के दो नाम ऐसे हे, जो प्रत्येक को जवान पर हमेशा 
रहते हे---बुद्ध और गाधी । वे एक दूसरे से हजारो वर्ष के जत्तर से पैदा हुए है। 
परल्तु उनकी महानता हमेशा जीवित रही है और समय के व्यवधान की परवाह 
किये बिना यह महातता सदा अमर रहेगी। हम लोगो ने पिछले सौ वर्षों में वेशुमार 
मुसीवते झेलो है, इसलिए हम यह अच्छी तरह जानते हे कि भारतवर्ष, उसकी 
जनता और उसके नेताओ के लिए गाधीजी कौ मृत्यु के क्या माने हे। एक राष्ट्रीय 
वीर, एक राजनैतिक पडित अथवा एक विद्वान के लिए जो आदर हमारे मन में 
होता है, वह बहुत सीमित होता है, परन्‍्तु महात्मा गाघी की आध्यात्मिक महानता 
के प्रति हमारे मन में जो श्रद्धा है वह असीम है, अमर है। हमारे लिए उनका स्थान 
उन सत और महात्माओं के बीच है, जिनकी स्मृति हमारे मानस में सदा अमर है। 

क्या कनप्यशत से यह नहीं कहा था, “यदि एक दार कोई व्यक्ति 
अपनेको ठीक रास्ते पर लाने की व्यवस्था कर ले, तो फिर एक राजनीति होने 
में उसे कोई कठिनाई नहीं होती, परतु यदि वह अपनेको ठीक नहीं कर सकता 
तो फिर वह दूसरों को ठीक करने की वात कंसे सोच सकता है ?” इसी तरह 
महात्मा गाधी ने अपने से कहा था, “सत्य के प्रति मेरी भक्ति ने मुझे राजनीति 
के मैदान में खीचा है।” और, “धर्म से शून्य राजनीति एक मृत्यु-जाल है, क्योकि 
उससे आत्मा का वाद्य होता है ।” 

मानवता की उस आत्मा की तुछना मेनजियस की शिक्षाओं से की जा 
सकती है, जिसने गाधीजी को ग्राम-उद्योगो के पुनरुद्धार के लिए उत्साहित किया, 
विशेषकर ऐसे समय में जब सैनिक विजय ही राष्ट्रीय नेताओ का एकमात्र उद्देश्य 
था । आज से दो हजार वर्ष पहले चीन के एक राजा ने अपने राज्य को विशाल 
साश्राज्य का सप देने के लिए युद्ध करना चाहा था। इसपर मेनशियस ने उससे 
वहा था कि वह एक ऐसे व्यक्ति के समान हैं जो मछलिया पकडने के लिए पेड पर 
चढना चाहता है । मेनशियस के अनुसार एक राजा दुनिया को एक ही तरह से 
समृद्ध कर सकता है-- घर के पास की ५ एकड भूमि में वह झहतूत के पेड 
लगाये, जिससे कि ५० वर्ष की उम्‌ के छोग रेशम पहन सके ।” और, “मुर्गी-पालूत, 
वतख-सालन के काम शुरू करें, ताकि ७० वर्ष की उम्र के छोगो को खाने के लिए 
गोझ्त मिल सके 

हमारे ताओवादी पय के सस्थापक छाओ-जे ने जोकि कनफ्यूजस के अग्र- 
समपालीन थे, हमें यह सिखाया था, “दुनिया की सब चीजो में सिपाही बुराई 
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के सबसे वडे हथियार है, जिन्हे सव धृणा करते है ।” और यह भी कहा था, “एक 
जीत का उत्सव मृत्यु-सस्कार के समान मनाया जाना चाहिए।” उनका यह उपदेश 
भी था, “कुछ न करने से सव कुछ हो जाता है। जो विद्व-विजय करता है वह भी 
कुछ न करके ही ऐसा करता हैं ।” आज की दुनिया में राष्ट्रो के प्रधान यह सुनना 
पसन्द नही करेगे, क्योकि वे सदा ऐसे सिद्धान्तो के विपरीत कार्य करते है । छेकिन 
महात्मा गाबी एक ऐसी हस्ती थे जिन्होंने अहिंसा और असहयोग का उपदेण 
दिया और उसके अनुसार आचरण किया । 

यही कारण है कि हम चीनी छोग उन्हें सदा मानव-इतिहास के श्रेप्ठतम 
अमर पुरुपों की श्रेणी में रखेंगे। 
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आल्डस हकक्‍सले 


गावीजी की अर्थी एक सैनिक गाडी द्वारा चिता-स्थल तक छे जाई गई। 
उनकी श्षव-यात्रा के साथ टेक और हथियारों से सज्जित सैनिक मोटरें थी, सैनिक 
और सिपाही जत्ये थे। उनकी अर्थी के ऊपर भारतीय वायु सेना के छडाकू जहाज 
ऋवकर काट रहें थे। आत्मगक्ति और अहिसा के इस देवदूत के सम्मान में हिसा 
और व के समस्त साधनो का प्रदर्शन किया गया था । भाग्य का यहू एक अट”़ 
दिद्रुप था, क्योंकि राष्ट्र की व्यास्या के आधार पर वह प्रमुत्वसपत्र एक ऐसा 
संघ है, जिसे दूसरे प्रभुत्वसपन्न सघो के विरुद्ध युद्ध करने का अधिकार हैँ । एसी 
दशा में किसी व्यक्ति के प्रति राष्ट्रीय सम्मान के अर्थ, चाहे वह व्यवित स्वयं गाघी 
ही क्यो न हो, निग्चय रुप से सैनिक और प्रतिरोधी शक्तियों का प्रदर्गन हो होगा। 

आज से छग्रभग ४० वर्ष पूर्व उन्होने हित्द स्वराज्य में अपने देशवासियों 
से एक प्रइन किया था कि आखिर स्वराज्य और गृह-शासन ' से वया मतलब 
हैं ? क्या वे उसी प्रकार की सामाजिद्ध व्यवस्था चाहने हे जो उस समय प्रचरित 
थी ? थानी चत्ता का अग्रेजो के स्थान पर हिन्दुल्लानी थासकों जौर राजनीतिनों 
के हाथ में चला जाना ? अगर ऐसा है तो उनकी एच्छा शेर से मुक्ति पारर, झुपने 
स्वभाव में शेर को तमाम खूरवार प्रवृत्तियों को सृश्षित रपर हैने फी है। जप 
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वे 'स्व॒राज्य' के वही अर्थ करने को तैयार हूँ, जो स्वय गाधीजी के थे, अर्थात्‌-- 
भारतीय सभ्यता की उन समस्त शक्तियों का प्राप्त करना, जिन्होंने उन्हें अपने 
पर शासन करना सिखाया था और सत्याग्रह के जरिये जिन्होंने भावना द्वारा 
भामूहिक कार्यो को स्वीकार किया था ? 

एक ऐसे विश्व में जिसका संगठन ही युद्ध के लिए किया गया हो, हिंलु- 
स्तान के लिए दूसरा रास्ता चुत सकता वडा कठित था, बिल्कुल असम्भव था। 
उसके लिए भी एक ही रास्ता था कि दूसरे राष्ट्री के समान चह भी एक राष्ट्र 
बन जाय ! स्वराज्य के पहले एक विदेशी अत्याचार के विरुद्ध अहिसक संघर्ष 
को चलाने वाले स्त्री-पुरुषो ने एकाएक अपनेको एक सर्वप्रभुत्वसपन्न सत्ता के 
नियत्रण में पाया, जोकि अव युद्ध और प्रतिरोध के तमाम सावनो से पूर्ण थी । 
भूतपूर्व बन्दी और भूतपूर्व शातिवादी एक रात में जेलरों और सेनापतियो में बदल 
गए | उन्हें यह परिवर्तेन चाहे अच्छा छगा हो या नही । 

ऐतिहासिक पूर्व॑-दृष्टान्तो से इस आगावाद की पुष्टि नही होती। स्पेन के 
उपनिवेशो ने जब एक आजाद राष्ट्र की तरह अपनी स्वाघीनता प्राप्त की, तो वया 
हुआ ? उनके नये शासको ने सेनाए इकद्ठो की और एक-दूसरे के विरुद्ध लडाई 
के मोर्चे पर डट गये । यूरोप में मेजिनी की राष्ट्रीयता का संदेश आदशंवादी और 
मानवीय था । परन्तु अत्याचार से पीडित लोगो ने जब अपनी आजादी हासिल 
की तो वे अपने तरीके से वडी जल्दी आकरमणकारी और सामूज्यवादी वन गये। 
इससे भिन्न और कुछ नहीं हो सकता था । क्योकि जिस प्रसग के ढाचे में एक व्यक्ति 
विचार करता हैँ, वही ढाचा उसके निर्णयो की प्रकृति का योतक होता है। वे 
निर्णय सेद्धान्तिक भी हो सकते है और व्यावहारिक भी । भूमिति-शास्त्र के स्वय- 
सिद्ध प्रमाणों से आरम करने पर कोई भी व्यक्ति इस नतीजे पर पहुचे विना वही 
रह सकता कि एक विभुज के तीनों कोणो का जोड हमेशा दो समकोण (१८०९) 
होता है । इसी प्रकार राष्ट्रीय मान्यताजो से आरभ करने पर कोई व्यक्ति शस्त्री- 
करण, युद्ध और राजनैतिक एव आधिक शक्तियों के केन्द्रीयकरण के निष्कर्ष पर 
पहुंचे विना नहीं रह सकता । 

भावना ओर विचार के बुनियादी रूपो को जल्दी वदला नही जा सकता | 
राष्ट्रीय प्रसग के ढाचे के स्वान पर एक ऐसी शब्दावडी तैयार करने के काम को 
पूरा करने में भी वहुत बर्षे लगेंगे, जिसमें लोग राष्ट्र-निरपेक्ष ठग से राजनैतिक 
जितन कर सके, लेकिन इसी बीच में शिल्प-शास्त्र का बडी तेजी से विकार हो 
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रहा है। ऐसी द्यवम्था में राष्ट्रीय तीर पर सोचने कक जडीभूत स्वभाव से 
उत्पन्न हुए मानसिक मंयिल्य पर विजय पाने में दो पीढियां, गायद दो गताव्दिया,' 
हगेंगी | युद्ध-कौगल के क्षेत्र मे उन वैज्ञानिक सोजो के प्रयोग अभिनदनीय है । 
फैचल दो वर्ष के समय में हम उतना वडा काम कर सके हैँ । यह काम इतने कम 
समय में पुरा हो सकेगा, यह कह सकना विल्कुल असगत-सा प्रतीत होता है 
भाधीजी ने अपनेको राष्ट्रीय भाजादी के युद्ध में व्यस्त पाया, परन्तु उ हें 
इस काविल होने की बराबर उम्मीद थी कि वे जिस राष्ट्रीयता के नाम पर लड 
रहे है उसे वे स्पान्तरित कर सकेगे--सवसे पहले हिंसा के स्थान पर सत्याग्रह, 
को स्थान देकर, और दूसरे सामाजिक और भाथिक जीवन में विकेद्रीकरण को 
स्‍थान देकर | परन्तु आजतक उनकी आशा को मूरत्तेरूप नहीं दिया जा सका | 
यह नया राष्ट्र जहातक हिंसक सावन और प्रतिरोधी साथनों का सवव है, दूसरे 
राष्ट्रो के समान ही है, और साय-ही-साथ इसके आशिक विकास की थोजनागो 
का उद्देश्य भी एक ऐसा औद्योगिक राज्य वनाना है, जो सरकारी या पूजीवादी 
नियत्रण द्वारा संचालित वडे-वडे कल-कारखानो से परिपूर्ण हो, जहा दिनोदित 
सत्ता का केद्रीयकरण बढता जाय, जीवन का स्तर ऊचा होता चले, और इसके! 
साथ ही उन्‍्माद की घटनाओं और मानसिक एवं उदर-सवधी रोगो की वृद्धि होतीं: 
चले | गाधीजी विदेशी गेर के पर से अपने देवा को मुक्त करने में सफल हुए, परंतुः 
राष्ट्रीयता के रुप में वे उस खूखवार प्रकृति को सुधारने के प्रयत्त में असफ़छ रहे ॥ 
क्या इसलिए हमे निराश होना चाहिए ? में ऐसा नहीं सोचता । असलियत बडी 
कष्ठदायक होती हैं और आखिर में इसको रोका भी नहीं जा सकता | देर 
यथा सवेर से छोग यह महसूस करेंगे कि इस स्वप्न-चेता के पैर जमीन में वडी मजबूती 
से गडे थे, और यह आदर्शवादी सवसे अधिक व्यवहारवादी व्यक्ति था, क्योकि, 
गाधीजी के सामाजिक और ज्राथिक विचार मानव स्वभाव की ययार्यवादी 
मान्यताओं एवं विश्व में उसकी स्थिति के स्वभाव पर निर्भर है । एक ओर, वे यह 
जानते थे कि वढते हुए सगठनो की सामूहिक विजय और विकासशील बिल्प- 
विज्ञान इस बुनियादी सच्चाई को नही वदल सकते कि मनुष्य एक छोटे कद का 
जानवर है, और बहुत-सी चीजो में उसकी योग्यता भी वहुत सीमित हैं। दूसरी 
ओर वे यह भी जानते थे कि शारीरिक और मानसिक सीमाए, आध्यात्मिक प्रगति 
के लिए की गई असीम क्षमता के व्यावहारिक रुप के अनृल्प है। अर्थात्‌ दोनो 
विकास था दोनो प्रकार की प्रगति साथ-साथ चल सकती है। गाधीजी के अधिकाश 
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समकालीन लोगो की भूल यह थी कि दे यह मानते थे कि शिल्प-विज्ञान मौर संगठन 
तुल्छ मानव प्राणी को एक श्रेष्ठ मानद वना सकते हूँ, और इस प्रकार मात्मिक 
आनुभूतिं की असीमताओ के स्थान पर एक दूसरी चीज दुनिया को दी जा सकती 
है, जिसके अस्तित्व से इन्कार करना शास्त्रानुकूल माना जाता था । इस जमीन 
और पाती पर चलते वाले प्राणी के लिए, जो देव और दानव की सीमा पर खढा 
है, किस प्रकार की सामाजिक, राजनैतिक एवं आवयिक व्यवस्थाए सबसे अधिक 
उपयोगी होगी ? इस सवाल का गाघीजी ने वडा सीधा मौर समझदारी से भरा 
हुआ जवाव दिया था। मनुष्य को ऐसे सगठनो के दीच जीना जौर काम करना 
चाहिए, जो उस्की शारीरिक और मानसिक रचना के अनुरूप हो, ऐसे छोटे 
संघ, जहा वास्तविक स्व-शासन और व्यक्तिगत उत्तरदायित्व को निभाने का 
अवसर मिल सके । इन छोटी-छोटी स्वतन्न इकाइयो को मिलाकर एक ऐसा उधघ 
बनाया जा सकता है जिसमें वडी सत्ता के दुरुपयोग के लोभ का सवाल ही पैदा 
न हो । लोकतंत्री राज्य जितना वड्य होता जायगा, जनता की वास्तविक हुकूमत 
उतनी ही अवास्तविक होठों जायगी । और अपने भाग्य के निर्माण-सवधी प्रश्नों 
पर लोगो और स्थानीय संगठनों को राय उतनी ही क्षीण होती जायगी । इसके 
सिवाय प्रेम और ममता तत्त्वत व्यक्तिगत सवध से पैदा होते हे, इसलिए पाल के 
अथे में केवल छोटे संगठनों में ही उदारता अपने को आसानी से जाहिर कर त्कती 
है । यह कहना जनावश्यक है कि किसी सगठ्न के छोटे होने मात्र से ही सदस्यो 
में आपस में उदारता और करुणा का भाव उत्न्न हो जाता है, परन्तु इससे उदारता 
के विकास की सभावना तो होती ही है। वडे-व्डे संगठनों में जहा कोई किसीको 
जानता भी नही, यह सभावना भी नही रहती और इसका यही कारण है कि इसके 
अधिकाद सदस्य एक दुसरे से व्यक्तियत सवध नहीं रख सकते । “जो प्यार नहीं 
करता, वह ईश्वर को नही जानता, क्योकि ईश्वर ही प्रेम है ।” करुणा एकदम 
आध्यात्मिकता का साध्य और साधन दोनो है । ऐसा सामाजिक संगठन जिसमें 
मानवीय कार्यों के अधिकाञ क्षेत्र में करुणा की अभिव्यक्ति ही असमव हो, स्पष्ठ 
रूप से एक बुरा सगठन है । 
आशिक विकेन्द्रीकरण के साथ-साय राजनैतिक विकेद्रीकरण भी आवश्यक 
है । व्यक्ति, परिवार, और छोटे-छोटे सहयोगी संगठनों के पास अपनी जमीन 
और मौजार अपने लिए गौर पास के वाजार की पूत्ति के लिए होने चाहिए । 
उत्पादव के इन आवश्यक भौजारो में गांधीजी केवछ हाथ-मौजारो को ही 
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शामिल करना चाहते थे। दूसरे विकेन्द्रीकरणवादी विद्युत-चालित यत्रौ के प्रयोग 
का विरोध नही करते--मै स्वयं इसी विचार का हूँ, वशर्तें कि इसका सचालन इस 
तरह से हो कि यह व्यक्ति और छोटे-छोटे सगठनो से मेल खाये । इन विद्युत-चालित 
मशीनों को वडे पैमाने पर बनाने के लिए वास्तव मे विद्येष प्रकार के अच्छे कल- 
कारखानों की आवश्यकता होगी । प्रत्येक व्यक्ति और छोटे संगठनों को अधिक 
उत्पादक यत्र मुहय्या हो सकें, इसके लिए शायद कुछ उत्पादन का एक तिहाई 
इन कारखानों में पूरा करना पडेगा। विकेन्द्रीकरण से यात्रिक चातुर्य का 
सामजस्य हो, इस खयाल से यह कोई ज्यादा कीमत नही है। जरूरत से ज्यादा 
यात्रिक कुशलता स्वतत्रता का शत्रु हैं, क्योकि इससे अधीनता को प्रोत्साहन मिलता 
है और आन्तरिक स्फूर्ति की हानि होती है । साथ ही वहुत कम यात्रिक कुशलता 
भी स्वाधीनता की श्षत्रु है, क्योकि इसका नतीजा हमेशा स्थायी गरीबी और 
ऋन्ति होता है। इन दो छोरो के बीच में एक सुखदाई भध्यम रास्ता है-- 
यह एक ऐसा समझौता है जहा हम आधुनिकतम दौल्पिक सुविधाओं का आनन्द 
सामाजिक और मनोवैज्ञानिक कीमत पर ही उठा सकते है और यह कोमत भी 
बहुत ज्यादा नहीं होगी । 
यह बात स्मरण करते वडी खुशी होती है कि यदि पश्चिमी छोकतत्र के 
देवदूत जेफरसन के मन की चलती तो अमरीका आज केवल ४८ राज्यों का नही, 
वरन्‌ हजारो स्व-शासन सपन्न इकाइयो का एक सघ होता । अपनी हम्वी जिन्दगी 
के अन्तिम दिनो में जेफरसन मे अपने देशवासियों को इस सीमा तक अपनी सर- 
कारो के विकेन्द्रीकरण करने के लिए समझाया था। जैसाकि केटो अपने प्रत्येक 
भाषण के अन्त में कहा करता था, “कारथागो डीलेन्डा ईस्ट (कारयेगों को पूरी 
तरह खत्म कर दो),” उसी प्रकार में अपनी प्रत्येक राय को इस आदेश से खत्म 
करता हू, “जिलो को ताल्लुको में वाट दीजियें।” प्रोफ़ेसर जान ड्यूई के बद्दो में 
उनका उद्देश्य “ताल्लुको को छोटी-छोटी रिपन्छिक (गणत्त्र) बनाने का था, जिनके 
ऊपर एक वार्डन रहे। अपनी निगाह के नीचे सारे विषयो को वे छोग बडे राज्यो के 
गण-राज्यो से अधिक अच्छी तरह चला सकते है। सक्षेप में सिविछत और सैनिक सभी 
सरकारी मामलो में वे सीधे तौर से अपनी राय और निर्णय का प्रयोग कर सकते 
है। इसके सिवाय जब कोई व्यापक्त और अहम मसला निर्णय के लिए आये तो 
सभी ताल्लुको या मुहल्लो को उसी दिन बैठक के लिए दुलाया जा सकता है, जिससे 
कि बहीपर लोगो की सामूहिक राय की अभिव्यक्ति हो सके ।” इस बोजना 
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को कार्यान्वित नहीं किया गया। लेकिन जेफरसन के राजनीति-दर्शन का यहू 
तत्त्वपू्ण अग था। उसके राजनैतिक दर्णन का यह इसलिए महत्त्वपूर्ण भाग था, 
कि महात्मा गाधी के समान उसका दर्शन भी नीतिभास्त-सवंधी और घामिक 
था। उसकी राय से सभी मानव समान पैदा हुए है, वयोकि दे सभी ईश्वर के पुत्र 
है । ईश्वर के पृत्र होने के नाते उनके कुछ कर्तव्य और कुछ अधिकार है--और 
इन अधिकार और कर्तव्यों का व्यवहार प्रभावपूर्ण ढग से केवल स्वायत्त सत्ता- 
सपन्न जातत्री धर्म राज्यों में ही हो सकता है, जोकि ताल्लुके से राज्य और राज्य 
से सध में वढ्ते हुए चले जाव | 


प्रो७ ड्यूई ने लिखा है, “जो शब्द काम में जा चुके हे उनके पीछे बन्‍्य दिवस 
दूसरे शब्द और दूसरी रायें लाकर खडी करते है। सभी राजनैतिक व्यवस्थाओो 
के निर्णय की सैतिक कसौटी की जिन शर्तों में जेफरसत ने अपने विश्वास को प्रकट 
किया है और जिस थर्त के द्वारा गणतत्री सस्थाओं की न्याय-सगति में उन्होंने 
विश्वास प्रकट किया है, वे शर्ते आज चलन में नही है। फिर भी यह संदिग्ध हैं 
कि क्या होने वाढ़े उत आक्रमणो के विरुद्ध लोकतत्र की सुरक्षा उस स्थिति पर 
निर्मर करती है जिसे जेफरसन ने अपने चैतिक आधार ओर उद्देश्य की दृष्टि से 
स्वीकार किया है, चाहे हमें लोकतत्र द्वारा व्यवहृत नेतिक आदशे को सूनरूप 
देने के लिए दूसरे शब्द खोजने पडें। 


“साधारण मानव-स्वभाव में, आम तौर से उत्तकी सेभाव्यताओं में और 
विशेष रूप से उसकी शक्ति में फिर से भरोसा कायम करना, और तक एवं सत्य 
का अनुकरण करना सर्वंसत्तावाद के विरुद्ध मोतिक सफलता अथवा विदोव कानूनी 
और राजन॑ंतिक स्वरुपो की गहरी पूजा के प्रदर्शव की अपेक्षा अधिक मजबूत घेरा- 
बनन्‍्दी हे हा 

गाघीजी ने जेफरसन के समान राजनीति को नैतिक एवं घामिक रूप में 
ही प्ोचा था और इसीलिए उनके प्रस्तावित-हऊ उस महान्‌ अमरीकी हारा 
प्रस्तावित्त-हछी से इतना मेल खाते है। किन्ही बातो में वे जेफरसन से भी भागे वढ 
गये थे---उदाहरण के लिए, जाथिक और राजनैतिक विकेद्दीकरण और भुहल्को 
में “आरमिक सैनिक शिक्षण” के स्थान पर सत्याग्रह के प्रयोग के समर्थन में--- 
परन्तु इसका कारण यह था कि जेफरसव की अपेक्षा गाधीजी का आचार-शास्त्र 
अधिक तकंपूर्ण और घ्में पूरा यथार्थवादी था। जेफरसन की योजना अमछ में 
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नही लाई गई, और न गाघीजी की । और यह हमारे एवं हमारी सतानो के लिए 
बडे दुर्भाग्य की वात है । 


११: 
गांधीजी की देन 
किगसले माट्नि 

सन्‌ १९३१ में मेने पहले-पहलछ महात्माजी को गोलमेज-कान्फेंस' के 
समय देखा था । उसी समय मेरे मन में यह प्रश्व उठा था कि वे कहातक सतत हैं 
और कहातक एक कुशल राजनीतिज्ञ। वाद में मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि इस प्रदन 
का उत्तर दिया ही नही जा सकता हैं, क्योकि दोनो प्रइन बडे पेचीदा ढग से मिल 
कर एक-रूप हो गये है। हिन्दुस्तान में सत राजनीतिज्ञ हो सकते है, जिस तरह से 
कि वे मध्यकाछीन यूरोप में हो सकते थे । धमम-ग्रन्थों का सत भाष्यकार व्यापक 
घर्म-प्रवान समाज मे अपने लिए एक स्थान वना सकता है, जिसकी कि यन्रवादी 
और नास्तिक यूरोप में कम सभावना हैं । गाघीजी हिन्दुस्तान के कोने-कोने में 
मिलने वाले दिगम्वर साथुओ से सर्वंदा भिन्न हैं, क्योकि उनकी धामिक प्रेरणा, 
वकील की शिक्षा, पाइचात्य पुस्तकों के व्यापक अध्ययन, विश्व-ज्ञान एवं 
उनकी नुक्षाग्न वृद्धि के कठोर पराक्षण के वाद भी जोवित रही हूँ । अपनी तर्क- 
पद्धति के द्वारा धार्मिक सिद्धान्तों का अनवरत परीक्षण और व्यवहार ही गाधीजी 

की ऐसी विशेषता है, जिसने मुझे सवसे अधिक वशीभूत किया है। 
महात्माजी ने अपनी विचार-पद्धति गथवा किसी निर्णय पर पहुचने के 
मार्ग में आने वाली कठिनाइयो को कभी गुप्त नही रखा । व्यक्तियत वातचीत 
तक में वे हमेशा दलील करने को तैयार रहते थे और हंसते-हँसते अपनी अनियमित- 
ताओ तक को स्वीकार कर लेते थे। दूसरे पत्रों से भिन्न हरिजरन में वे सदा 
सत्य को खोजने के प्रयल के साथ-साथ अपने आन्तरिक सघर्प को भी प्रकाश में 
लाते थे | मेरा खयाल है कि वे इस वात को अवश्य मान लेते कि उनका राजनैतिक 
स्थान हमेशा सल्तोषजनक नही होता था, विशेषकर १९४२ के कठिन समय में 
अपनी गिरफ्तारी से पूर्व, जबकि उन्हें अपने पुराने साथी श्री राजयोपालाचार्य 
से अलग होना पडा था, और जब उन्हें स्वयं यह भरोसा नहीं था कि समाव्य 
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जापानी आक्रमण के विरुद्ध अहिसक प्रतिरोध में अपने अनुयायियों को वे कितनो 
दूर तक साय ले जा सवते है। अपने ऐसे भोले-भारे अनुयायियों पर उनका फ्रोषित 
होना भी ठीक था, जो यह समझते थे कि एक बार अहिंसा के सिद्धान्त को स्वीकार 
कर लेने भात्र से मव कुछ आसान हो जायगा । वे धुमा-फिग बर हमेशा उनसे 
यह कहा करते थे कि उन्हें कोई समस्या आगान प्रतीत नहीं होती। सिद्धान्त बिल्लुल 
स्पप्द था, परन्तु सामाजिक और राजनैतिक गुत्यियो के मुलझ़ाने में एस मिद्धान्त 
का व्यवह्र एक बडा दिमागी काम था। 
बाप यह भरोसा रखिये कि महात्माजी को धोसा नही दिया जा सकता 
था। आकसफोर्ड के नैतिक शस्प्रीकरण' के प्रवर्तक दरों के भीतर की वात को, 
जद वे छोग महात्माजी से मिलने आये, समयते उन्हें देर महीं छगी। अपने 
“हरिजन' के अक में उनकी बातो का उत्तर देते हुए गाधीजो ने लिखा था कि ईश्वरी 
सदेश को चुनने के लिए 'सुनने की योग्यता' भी चाहिए। यह कहना किनीके लिए 
कितना आसान हैं कि वह ईश्वर की बात सुन रहा है ! अग्रेजी सामाज्यवादियों का 
उनमे यह कहने का क्या मतलूव था कि हिन्दुस्तान को पश्चात्ताप करना चाहिए ? 
“जबतक साहुकार या ऋणदाता कर्ज देता नहीं या अपने को पविष्र नहीं करता 
तबत्तक कर्जदार के यह कहने का वया मतलूव कि वह कर्ज अदा नहीं करेगा ।” 
और इसपर उन्होंने एक बढ़ी तेज चुटकी छी, जो टाल्स्थय की याद दिलाने 
बाली और जो उनके वैराग्य को समझने के उयाद से वड़ी महत्वपूर्ण थी। “भाति 
गौर जीवन का ऊचा स्तर दोनो बातें असगत है ।” यदि इल्तान अपने को दौलत 
से छाद छेता है तो विना पुलिम के काम चलाना उसके लिए कठिन है। इसी नियम 
के आधीन सामाज्य के लिए सेना और युद्ध अनिवाय है। 
शाघीजी के उपचास अग्रेजो की समझ से परे थे । ये उपवास भारतीय परपरा 
के अंग है। गावीजी स्वय कहा करते थे कि उपवास का विचार उनमें मा के दूध 
के साथ आया है। अपनी किसी सतान की बीमारी पर ये स्वय उपवास का सहारा 
लेती थी। गाघीजी के उपवात्ो की कीमत उनके घामिक असर में यी। ये उपवास 
किसीपर दवाव डालने के साधन नही थे । उपवास का प्रयम उद्देश्य बाल्म-शुद्ध 
था। सरकार को परेशान करना अथवा जिनके खिलाफ उपवास किया जाता था, 
उनपर असर डालना बिल्कूछ गौण था। उन्होने यह भी कहा था कि वे दुष्मनो के 
खिलाफ उपयास कमी नहीं करते, “जिनका मुश्नपर प्रेम है, उन्हें काम की दिशा 
में बढाना,” ऐसी उनकी आशा थी। लेकिन वे कहते थे कि उन्हें स्वय यह पता नही 
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कि ये उपवास किस तरह असर करते है । उन्हे अनुभव से सिर्फ यह पता था कि वे 
असर करते है। किसीका ऐसा कहना कि ये उपवास उस सत्य को स्पष्ट करने के: 
खयाल से किये जाते थे, जिसके लिए वे जान की वाजी लगाने को तैयार होते थे, 
जिससे कि उन छोगो को फिर से भपनी स्थिति पर गौर करने और अपनी गलतियों 
पर विचार करने के लिए विवश किया जा सके--मेरा खयाल है कि ऐसा सोचना 
विपय को जरूरत से ज्यादा सरक बनाना होगा ! वलिदान के विक्चार ते आमरण 
अनझन का वही महत्त्व है, जो फासी पर मरने का। और फिर भी, गाघीजी के 
अद्वितीय जीवन के द्वास उठाईं गई अन्य समस्याओं के समान, कभी-कमी उनके 
घाभिक कार्य और अति प्रभावशाली ससारी दवाव के वीच भेद कर सकता 
बडा कठिन था । गाघीजी इस वात को नही मानते थे कि वे कमी दवाव डालने 
के खयाल से ऐसा करते थे। श्री अम्वेडडर और हरिजनों को समझाने के 
खयाल से किये गए उनके उपवास का इतना तीक् प्रभाव मेरे विचार से इसलिए 
हुआ था कि लोग यह जानते थे कि यदि ग्राघीजी की मृत्यु हो गई तो इसका परिणाम 
अपनी जिद पर अडे रहने वाले व्यक्तियों के लिए बहुत बुरा होगा । छेकिन स्वयं 
ग्राधीजी ने अपनी सफलता की इस व्याख्या का विरोध किया था। उनका यह कहना 
था कि ऐसा करने में उतका मशा विरोधियों पर दवाव डालना नहीं, “वरन्‌ 
उन हजारो छोगो को ज्यादा काम करने के लिए प्रेरित करना था, जिन्होंने 
अस्पृश्यतानिवारण की प्रतिज्ञा की थी।” 
बंगाल में होने वाले साम्प्रदायिक दगे को खत्म करने वाला गाबीजी का 
उपवास उनकी अपूर्व विजय का सूचक है ! ठीक उसी समय में पूर्व में पहुँचा था, 
जवकि दिल्‍ली में मुसलमानों के खिलाफ चलने वाली हिंदुओं की हिंसा को खत्म 
करने के उद्देग्य से किया गया ग्रावीजी का उपवास खत्म हो चुका था। यह वह उप- 
वास था, जो कि छगभग मृत्यु में समाप्त हुआ था, और महात्माजी ने इसे उस समय 
तोढा था जबकि अधिकार-सपन्न सभी छोगो की ओर से उन्हें भरोसा दिलाया गया 
था कि दिल्ली में मुसलमानों की जान-माल की रक्षा के लिए समी कुछ किया 
जायगा। यह फहना विल्कूछ गलत है कि इससे पटेल एव दूसरे अधिकारी पाकिस्तान 
को ५० करोड रुपये देने के लिए वाध्य किये गए थे। इस उपवास के वाद, मुमल्‍्ूमान 
दिल्‍ली की सडको पर, कम-से-कम दिन में, अपनी पीठ में सिकक्‍्खों की तलवार के 
घुसने के डर के विना घूम सकते थे | उसी समय महरीली में होने वाले मुस्लिम मेले 
में में स्वय मौजूद था जोकि विना गाघीजी की इस भत्ते के कभी नहीं हो सकता या 
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कि महरौछी के मेले की रक्षा और व्यवस्था का भार सरकार के । उपवास तोडने 
की शर्तों में एक शर्ते उनकी यह भी थी। गाघीजी को अन्तिम वार जीवित अवस्था 
में मेने महरौली मे होने वाली प्रार्यना-सभा में देखा था, जिसमें कि लगभग चार हजार 
“उत्सुक और परेशान मुसलमानों ने भाग लिया था | 
“,, गाघीजी एक राजनीतिज्ञ थे। अपने उपवासो में वे मरना नही चाहते थे, 
और राजनैतिक स्थिति पर भछी प्रकार विचार करने के वाद हो वे इसके औचित्य 
का निर्णय करते थे। महात्माजी के सभी कामो को देखकर मुझे सचमुच वर्नाड-शा 
के, सेंट-जोन' नामक नाटक के एक अश की याद आती है, जहा डयूनों नामक 
उसका एक साथी सेनापति उससे यह कहता है कि वह उसे 'बिल्कूछ सनकी' समझता 
यदि वह स्वय यह न देख लेता कि अपने कामो के पक्ष में दी गई उस (सेंठ-जोन) 
की दलीलें वडी वुद्धिमत्तापूर्ण होती है, हाछाकि उसने दूसरे छोगो से उसे यही कहते 
सुना था कि वह (सेंट-जोन) सेंट केथेराइन की वाणी का हुकुम मानती है। इसके 
उत्तर में सेंट जोन यह कहती, “दैवी आदेश पहले होता है, उसके पक्ष में तके बाद में 
खोजा जाता है ।“विल्कुल यही वात गाधीजी पर लागू होती है। यह धामिक व्यक्ति 
अपदी अन्तप्रेरणा पर मरोसा करता था, परन्तु वे केवल उन्ही प्रेरणाओ पर अमर 
करते थे, जो उनकी तक की कप्तौटी पर खरी उतरती थी। उदाहरण के लिए 'मौन- 
दिन का उनका खयाल कितना अच्छा है ! रूदन के लिए न सही, दिल्ली के दुसरे 
राजनीतिज्ञो के लिए भी यह साप्ताहिक 'मौन-दिव' कितना उपयोगी हो सकता है ? 
पश्चिमी राजनीतिज्ञो की अपेक्षा हिन्दुस्तान के राजनीतिज्ञ हमेशा ऐसे छोगो को 
भीड से घिरे रहते है, जो यह समझते है कि उनतक हर समय उसकी पहुँच होती 
ही चाहिए। यें छोग यह मानते है कि किसी नेता के धर में प्रवेश करने का उनका 
अधिकार है । यहा के छोग ऐसा समझते हैं कि उनकी शिकायतें सुनना , उनकी 
पत्नियों और परिवार से भेंट करना, और राज्य के मामलो पर उनसे चर्चा करना 
उसका कत्तंव्य है। हिन्दुस्तानी नेताओं के ऊपर इन बातो का वहुत वडा वोजझ्न रहता 
हैं। वह पहले से ही श्ञासत-सवधी मामलो, भाषणों एवं दछीय राजनीति से घिरे 
रहते हैं। इस मौन-दिन का यह अये था कि कम-से-कम एक दिन ग्राधीजी इस 
अनधिकार प्रदेश के आकमण से बचे रहे | इस दिन वे खूब सोच सकते थे। गभीर 
कार्यो के निर्णय के लिए वे अपने दिमाग को तैयार फरते थे। इसी तरह चले के समर्थन 
में दी जाने वाली उनकी दलील को बहुत-से छोगो ने गछत समझा था। ये छोग ऐसा 
समंजते थे कि हिन्दुस्तान की औद्योगिक उम्नति में रुकावट डालने वाला यह एक 
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अव्यावह्ारिक सुझाव है। नि सदेह कोटि-कोटि छोगो की ओर से उस यत्रन्युग के 
विरुद्ध महात्माजी का यह एक प्रतीक था,जिसकी चोट से दुनिया के वडे देशो में केवल 
हिन्दुस्तान ही वचा था। इसे हमेशा बचाए रखने की गाधीजी की इच्छा थी। परन्तु 
गाधीजी हमेशा चर्खे को एक तात्कालिक व्यावहारिक महत्व भी देते थे | वे यह 
भरी प्रकार जानते थे कि यदि हिन्दुस्तानों ग्रामीण विदेश से आए सूती माल को 
खरीदने के लिए विवश नही है तो राजनैतिक एव आर्थिक क्षेत्र मे उसे ज्यादा आज़ादी 
मिल सकेगी। दूसरी वात यह थी कि पश्चिमी देशो के राजनीतिन्नो की अपेक्षा 
हिन्दुस्ताती राजनीतिज्ञ को थका डालमे वाली यात्राओ मे अपनी वहुत-सी शक्ति 
बरवाद करनी पडती है। ये लम्बे सफर हिन्दुस्तानी नेता की तस-तस को थका 
डालने वाले और उसकी पाचन-शक्ति को विगाडने वाले होते हे। हारो से लदे 
जब यह नेता स्टेशन पर उतरते है, तो उन्हे बडी दावतो में छे जाया जाता है और 
इसके वाद उनसे लम्बे व्याख्यान की आज्ञा की जाती है ) गाधीजी के एक मित्र ने, 
जो इस प्रकार की ज़िन्दगी बहुत भुगत चुके थे, एक वार मुझसे गाधीजी की इस 
स्वस्थ और व्यावहारिक बुद्धि की वडी प्रझसा की थी, जिसके कारण उन्होने अपने- 
को केवल पाच सीधे-सादे पदार्थों तक ही सीमित रख छोडा था। छोग जानते 
थे कि महात्मा होने के कारण वे हलुआ अथवा ऐसे ही दूसरे स्वादपूर्ण भोजन नहीं 
करेंगे, इसलिए महात्माजी के इन दावतो में शरीक न होने से लोग नाराज नही 
होते थे, वल्कि इसके विपरीत इस साधुता के कारण वे अपनेको हमेशा अधिक चुस्त 
और योग्य रख सकते थे, जवकि उनके दूसरे साथी सुस्त और स्थूल होते जाते 
थे। मेरा खयाल है कि महात्माजी स्वय अपने वहुत-से कार्यो के लिए दिये गए इन 
कारणो में से कुछ को स्वीकार कर छेते। मुझे यह संदेह हैं कि वे स्वय भी राजन॑तिक 
बुद्धि की सूक्ष्मता ओर धामिक प्रेरणा के इस पेचीदे सवध को क्या सुलझा सकते थे ” 
उनकी हत्या से पूर्व सोमवार को गाघीजी से मेरी अतिम वातचीत हुई 

थी। इस समय तक उनके उपवास की कमजोरी करीव-करीव दुर हो चुकी थी । 
उनका दिमाग अब उतना ही तेज था, जितना पहली मेंट के समय मंते पाथा था इस 
समय उनकी दलीलो में अधिकार का स्वर अधिक था, कानून का कम | हमेशा की 
तरह अपने सिद्धान्त की समुचित व्यास्या करने को वे तैयार थे। ब्रिटिश-नियंत्रण 
के खत्म होने के बाद हिन्दुस्तानी दिमाग की इस तरह की अभिव्यक्ति पर उन्होने 
सार्वजनिक रुप से अपनी निराशा और आत्मिक क्षोभ को भ्रकट किया था । मेने 
उनसे यह भी पूछा कि हरिजन' के अको में प्रकाशित अपनी असफलता की बात्म- 
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स्वीकृति क्या उनके अहिसा-सिद्धान्त में किसी परिवर्तन की सूचक है * इसके उत्तर 
में उन्होने कहा कि उनका यह सिद्धान्त कभी नही बदला । “बडे दुख के साथ मैं 
इस नतीजे पर पहुँचा हूँ कि अग्रेजो को हटाने के उद्देश्य से प्रयोग में छाई जाने वाली 
'सविनय-अचज्ञा' केवछ कमजोर के हथियार के रुप में ही व्यवहार में भाई, अहिसा 
के शुद्ध रुप में नही, जो सत्य, प्रेम और वलिदान पर ही निर्भर करती है ।” उन्होने 
मुझसे यह भी कहा कि यह फर्क दक्षिण-अफ्रीफा के अपने सत्याग्रह के समय ही 
पहले-पहल उनके ध्यान में आया और तभी “/निष्किय-अतिरोध” का समर्थ करने 
वाले अपने विचार को उन्होने छोड दिया था । उन्होंने निष्थ्रियता पर कमी विश्वास 
नही किया, और तन आज जिसे खुश करना' कहा जाता है, उसपर उनका कभी 
भरोसा रहा। मानव-मात्र के लिए उनकी पहली शिक्षा यह थी कि उसे सर्वप्रथम 
सत्य का पता लगाना चाहिए और इसके वाद अपने उद्देश्य की शुद्धि करनी चाहिए। 
इस तरह के प्रतिरोध द्वारा यदि कोई व्यक्ति अपनेकी सत्याग्रह की पद्धति में सिद्ध- 
हस्त कर छेता हैं तो वह निश्चय ही सत्य और अहिंसा के सिद्धात पर मटल रहेगा। 
कई बार उन्होने दुनिया को यह कहकर आइचर्म में डल दिया कि जो पूर्ण महिसा 
के लिए तैयार नही है, उनके लिए बुराई के सामने कायरतापूर्वक सिर शुका देने 
की अपेक्षा हिंसक तरीके से उसका प्रतिरोध करना ज्यादा अच्छा है । 
बाह्य सूप से अहिंसा सफल है या नही, यह प्रश्न इस बात पर निर्मर करता 
है कि विरोधी के भीतर कोई विवेक नाम की चीज है या नही। मेने 'हरिजन' में 
यह पढा था, “हमारी विजय बिना अपराध या गलती किये जेल में रहने पर विर्भेर 
है।” अग्रेजो के विरुद्ध सधष में क्लेश या पीडा को जीवन का एक अग बनाना पडा 
था। हिंसक प्रतिरोध के अभाव मे “अपराधी अपराध करने से स्वय तग जा जाता है”, 
इसपर जब वर्वाड-शा ने दीका करते हुए कहा, “मेड का शाकाहारी होना शेर पर 
कोई असर नही डालता”, तो गाघीजी ने यह जवाब दिया था कि वे यह नही मानते 
कि “अग्रेज विल्कूल शेर है, इन्सान नही ।” नाज़ी छोगो के समान भामलो में महिंसा 
के प्रयोग की कठिनाई को स्वीकार करने के लिए वे तैयार थे, वयोकि उन्हे दूसरे 
की पीडा में मजा केने की शिक्षा दी गई थी--जिन्होने ६० छाख्र मासूम यहु- 
दियो को तलवार के घाट उतार दिया था। परन्तु उनका यह दावा विल्कूछ सच था 
कि अग्नेजो के विरुद्ध दुर्वेल की अहिसा का भी असर पडेंगा, क्योंकि नि शस्त्र प्रति- 
रोधको पर छाठी वरसाना उन्हें अच्छा नही छगता। वास्तव में यह वात सभी मग्रेज 
अधिकारी स्वीकार करते हे कि यदि निष्क्रिय-प्रतिरोध की पद्धति हिन्दुस्तानियो 
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हारा लगातार आग्रहपूर्वक अमल मे लाई जाती तो भग्रेज छोग हिन्दुस्तान से बहुत 
पहले ही चले जाते, लेकिन, महात्माजी ने यह अनुभव किया कि यह सचमृच अहिसा 
“नही है। निष्किय-प्रतिरोध एक ऐसा शस्त्र है, जिसका व्यवहार प्रभावपु्गे ढय से 
उन छोगो के द्वारा किया जा सकता है, जिनके पास हथियार नही है, छेकित अहिंसा 
एक ऐसा आत्तमिक प्रयत्न है, जो उन छोगो के द्वारा अधिक सफलतापूर्वक व्यवहार 
में लाया जा सकता हैं जो यदि चाहते तो जुल्म करने वाले को हथियार के बल से 
जुल्म करने से रोक सकते थे। सक्षेप में, अहिसा में सर्वप्रथम उद्देश्य की शुद्धि और 
सत्य में पूर्ण विष्वास आवध्यक है , विरोधी को वे सभी उचित रिआयतें देने के 
बाद भी, जो देनी चाहिए थी, जहा विरोधी साफ गलती पर हो, वहा सिद्धान्त की 
वात पर दृढ़ रहना अहिंसा की दूसरी शर्त है। विजय भ्रेम द्वारा ही प्राप्त होनी चाहिए, 
चाहे अहिंसा का प्रयोग करने वाला व्यक्ति अपने झ्त्रु का हृदय-परिवर्तन करने से 
पहले ही मर जाय। महात्माजी यह स्वीकार करते थे कि इस सिद्धान्त को आम तौर 
पर अग्रेजो के खिलाफ निष्किय-प्रतिरोध करने वाले छोगो तक ने भी प्रकार नही 
समझा था। 
इसपर गाघीजी के दर्शन की एक महत्वपूर्ण कमी की ओर मेने सकेत किया, 
जिसे में हमेशा से अनुभव करता रहा हूँ। मेने कहा कि अपने वचपन में मैने ईसा की 
विक्षाओं को पढा था और तव जैसा कुछ समझा था उसके भाधार पर मे यह कह सकता 
हूँ कि ईसा के उपदेश से यह बहुत भिन्न नही है और इस कारण उसके महत्व को 
पूरी तरह स्वीकार करते हुए भी मुझे ऐसा लगता है कि परिपक्वता की पूर्ण दक्षा में 
शासन-सृत्र चलाने वाले छोगो के लिए इसके पास कोई उचित उत्तर नही है। में यह 
अच्छी तरह देख सकता हूँ कि अहिसा एक आक्रमणकारी शक्ति को पराजित कर 
सकती है, परन्तु जब उन्ही विजयी लोगो के सामने हुकूमत का सवाल आता हैं तो वे 
स्वय ऐसी मणीन से काम लेते है जो स्वभावत वर और जोर पर निर्भर करती है । 
उदाहरण के लिए कादमीर के तात्कालिक मसले में महात्माजी अहिसा का प्रयोग 
किस प्रकार करेंगे ” इसपर उन्होने यह उत्तर दिया था कि सरकार के छिए अहिंसा 
का प्रयोग समव है, और इस सम्बन्ध में टाल्सटाय द्वारा लिखित मूरखराज' की 
कहानी सुनाई। उन्होने यह कहा कि शेख अव्दुल्ठा कादमीर में अहिसा का प्रयोग 
कर सकते थे, यदि स्तवय उनका अहिसा में विश्वास होता । उन्होने यह भी कहा, 
“मे कवाइलियो के विरुद्ध सफलतापूर्वक अहिंसा का इस्तेमाल कर सकता हूँ | लेकिन 
शेख अब्दुल्ला का अहिसा में भरोसा नही है |” इसपर मेने पूछा, “क्या आप ऐसे 
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राजनैतिक मामलछो में, जहा अहिंसा का प्रश्न ही नहीं उठता, व्यावहारिक सलाह 
नहीं देते ?” वे हँसे भौर कहा, 'जरूर देता हैं।” और इसके वाद काउमीर के मसले 
को लेकर हमारी बातचीत ने ऊँचे ययायंत्रादी और व्यावहारिक वाद-विवाद का 
रूप ले लिया। 

भहात्माजी की यह अपनी विशेषता थी। राजनैतिक मसछो पर बात- 
चीत करते समय वे साधारण समझ्नौते का रास्ता कभी नहीं अपनाते थे , क्योकि 
वे इस क्षेत्र में सिद्धात को हमेशा अपने असली रुप में ही अपनाने के पक्षपाती थे। 
सिद्धान्त के प्रइन पर वे उस समय तक ऊपरी तौर से खामोश रहते थे, जबतक कि 
उन्हें या तो अपने विरोधी की स्वेच्छा का भरोसा ने हो जाय--जैना कि केबिनेद- 
मिशन द्वारा उनके मन पर अपनी सच्चाई की छाप डाल देने के वाद हुआ था-न्या 
काइमीर के मसले में, जहा उन्होने समझौता न होने तक आदर्श सुझाव के सवाल 
को कुछ समय तक उठाना ही उचित नही समझा था । इसके बाद वे एकाएक, 
और प्राय पश्चिमी-निवासी को आइचयं में डालते हुए, सिद्धान्तों को व्यावहारिक 
दृष्टि से समझौते के लिए रखते हुए दिखलाई देते मोर तव वातचीत पूरी तरह यथायें- 
बादी तर्क में वदल जाती, जहा थोडी देर के लिए ऐसा लगता, मानो सिद्धान्त को 
विल्कूल भुछा दिया गया हो | शायद इस वात को इस तरह से ठीक कहा जा सकता 
है कि दूसरे छोगो की अपेक्षा प्रत्येक समस्या के दोनो पक्षो पर विचार करने का वे 
आग्रह रखते थे | यदि व्यावहारिक दृष्टि से रास्ता वन्द होता तो वे अपने पाल को 
फिर से संभाल लेते और इसका नतीजा यह होता कि आदर्श को खोजने का बहाना 
करते हुए भी उन्हें ऐसा छूगता कि भानों उनका उद्देश्य उनकी निगाह से ओझल 
हो गया हो । ऐसी अवस्था में अपने उद्देश्य तक यदि वे सीधे नही पहुँच सकते थे, 
तो व्यावहारिक राजनीति के निचले स्तर को स्वीकार कर लेते थे और औचित्य 
के बाघार पर बडी सफाई के साय अपनी राय देते ये । इस तरह रास्ता वदलने से 
वे अपने व्यवहार को मूल नही जाते थे ओर इसलिए वे पुन सच्चे रास्ते पर हमेशा 
चढ़ सकते थे । 

महात््माजी की हत्या के नाटकीय दिनो के वाद दो वातें मेरे दिमाग में एकदम 
पैदा हुईं। पहली बात थी दूसरे भारतीय नेत्ताओ की उनकी सछाह और मशविरा पर 
निर्भरता | उनकी प्रतिष्ठा इतनी महान्‌ थी, उनका स्थान इतना ऊचा था, कि विभिन्न 
विचार के राजनैतिक नेता उन्हे अपना गुरु समझते थे । वे उनपर शायद बहुत 
भरोसा करते ये। और उनमें से कूछ अब अपनेको बडा राजनीतिज्ञ मान सकते है, 
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क्योकि उनका विश्वातपात्र मंत्री अब उनके बीच में नही है । 'राष्ट्रपिता' की हैसियत 
से उनकी स्थिति की अद्वितीय विशेपता यह थी कि सारे देश में उठकी एक विशेष 
सुफ्या फैछी हुई थी। राजा से लेकर रक तक उनके पास आकर अपने व्यक्तिगत 
दुल्लो को उट्टेल देते थे । राजनीति में इस तरह का दूसरा उदाहरण नहीं मिलता । 
सिविल सविस का एक छोटे-से-छोटा अधिकारी तक उनसे अपने मत्री के दुर्व्यवहार 
की गिकायत कर सकता था और गाधीजी फौरन सवधित मत्री से जवाब तलूव 
फरते थे, और जो आलोचना के विरुद्ध इसलिए कोई विरोध तही कर सकता था कि 
वह आलोचना उसकी जानकारी के विना हुई है अथवा गैर सरकारी ढग पर 
हुई है। भारतीय राजनीति से यह अद्भुत व्यक्तित्व और एक में मिछाने वाछा 
प्रभाव आज ओझल हो गया है । इस क्षति का मदाज लगाना कठिन है । 
हिन्दू-मुस्लिम एकता उन कारणों में से एक कारण थी, जिसके लिए महात्माजी 
ते अपने संपूर्ण जीवन को उत्म्ग कर दिया था। छुआछूत, खहर और प्राम- 
निर्माण के कार्य में वे अपनेकी पहले ही खपा चुके थे। में यह भी जानता हूँ कि वे 
असफलता की एक भावना को लेकर मरे ! उनके वहुत कम अनुयायी अहिसा को समझ 
सके, और उनमें से भी और कम उसके आचरण में दक्ष हो सके । अहिसा के मत्र से 
उन्होने बहुतो को दीक्षित किया था, मगर भग्रेजो के जाने के वाद यहू स्पष्ट हो गया 
कि ये लोग कमजोर का निष्किय प्रतिरोध समझ सके, वलवान्‌ की अहिंसा नहीं। 
गावीजी यह स्वीकार करते थे कि विना हिंसा के अग्रेजों का हिन्दुस्तान छोड देता 
एक अपूर्व बात थी। अपने जीवन के अन्तिम सप्ताह में उन्होंने एडगर स्तो से कहा 
था कि अद्विसा केवल व्यक्तिगत आचारणास्त्र का ही विषय नही है, वरन्‌ वह एक 
ऊँचा राजनैतिक साधन भी है--भौर इस प्रकार दुनिया को उनकी एक देन है । 
उन्हें यह पता था कि करध और हिंसा की ताकतें नये हिन्दुस्तान में वढ़ रही हूँ । 
उनका कहना था कि अहिसा को कभी हराया नही जा सकता, क्योकि यह एक मान- 
स्िक अवस्था का नाम है, जो स्वय ही एक जीत है और जो वाहरी सफलता न मिलते 
पर भी दूसरो के अदर हमेशा अच्छे आध्यात्मिक परिणाम पैदा कर सकती है। 
परन्तु साम्प्रदायिक सघप एक तात्कालिक चुनोती थी। दिल्ली के उपवास से ठीक 
होने के बाद उन्होने पाकिस्तान जाकर अपने मित्रो से अपीक करने की वात स्ोची 
थी। उन्हें यह भी पता था कि यह कार्य पूरा करने तक शायद वे जीवित न रहे । 
उपवास के दिनो में उनपर फेंका गया बम उप्र हिन्दुओं की कट्टरता को एक चेता- 
बनी थी ! अपनी हत्या के ठीक एक दिन पहले उन्होने कहा था कि प्रार्थना-सभा के 
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दीच उन्हें मारना वहुत आसान है। यह वात सिद्ध हो गई। परल्तु उनकी मृत्यु ने 
एक उपास्यान का श्रीगणेश किया हैं। और आज हिन्दुस्‍्तातियो के दिमाग में गाघीजी 
स्वर्गीय देवताओं के समूह के वीच खडे दिखलाई पड़ रहे है । उत्सगें की रात को 
गहरी भावना के साथ आकाशवाणी के द्वारा प्रसारित की गई अपनी मामिक वाणी 
में पढित नेहरू ने सहिष्णुता और अच्छाई की तमाम ताकतो को इस लवसर पर 
संगठित होने की अपील की थी । किसी प्रकार, थोड़े समय तक महात्माजी की 
मृत्यु ने उनके उपदास के उपदेशो की पुष्टि की और इससे साप्रदायिक शाति की 
आश्या अधिक वलवती हुई। हिन्दुस्तान और पाकिस्तान में कुछ भो हो, गाधीजी की 
दिन कभी व्यय नही होगी । वास्तव में यह मी एक खतरा है कि उनसे सवध रखने 
वाले इस उपास्यान को ही लोग विक्ृत कर दें , जब सत मसरता है, तव कुछ छोग 
उसकी स्मृति का इसलिए गुणगान करने छूगते है, ताकि दुनिया उसकी नसीहतो 
को आसानी से भूछ सके। लेकिन इस दिशा में उन्हें पूरी सफलता नही मिलती ! 
ईसाई घर के विषय में भी यही हुआ है। जहाँ एक ओर चर्च के आपतो झगड़ो 
एवं पोषो की घोषणाओ ने ईसा के उसूलो को बहुत विकृत कर दिया है, वही 
दूसरी ओर ईसा की नसीह॒तें चर्चे-सुधार के विरोध के भीतर से सामने आकर 
उसके शिष्यो को उपदेश और नव-जीवन देती रही है । इसी प्रकार ग्राघीजी की 
जिन्दगी और भौत इस विष्वास के अमर साक्षी बने रहेगे कि भानव इतने पर 
भी वर्वादी, हिता और भूरता पर सत्य और प्रेम के द्वारा विजय पा सकता है । 


+ १२ : 
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जॉन मिडिलटत मर्रें 

में नही सोचता कि गाधीजी की शिक्षाओ का कोई गभीर विद्यार्थी इस वात 
से इन्कार करेगा कि हिन्द स्व॒राज्य' एक महत्वपूर्ण अभिलेख हैं। यह विचित्र 
सप्टवादिता और प्रभाव से भरी हुई एक छोटी पुस्तिका है जो प्रकाश और ज्ञान के 
गहरे अनुभवों का परिणाम प्रतीत होती है, ऐसा प्रकाश जो समान रूप से लगभग 
नमी महान घामिक शिक्षको के भाग्य में होता है नौर विशेष रुप से, पश्चिमी सम्यता 
के उत्त जोरदार खडन की समानता, उस बातचीत से की जा सवती है, जो रूसो 
के झात्म-तान वा परिणाम घी। झसो के नैसगिर मानव का स्थान, जिसे “सम्यता” 
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अष्ट नही कर सकी है, गाधीजी के दिमाग मे हिन्दुस्तानी किसान ने लिया है, जोकि 
रूसो के नैसगिक-मानव की अपेक्षा स्वयं एक असलियत है। रूसो का सैसगिक-मानव 
केवल एक विचित्र कल्पना-मात्र है। वह एक आदर्श या मॉडेल का मानसिक प्रतीक 
है। परन्तु गाघीजी का आदर्श मानव ऐसा ठोस व्यक्ति है, जो आज तक सम्यता से 
अष्ट नही हुआ हैं और जिसका अपना पार्थिव अस्तित्व भी है। ऐसे छासो लोग भारत 
के गावो में निवास कर रहे है, जिनका साप्रदायिक भाईचारे,कमखरची और आडम्बर- 
शून्य कंव्य-निष्ठा का जीवन है--ऐसा कर्त्तव्य जिसकी जडे अचल घामिक विश्वास 
में गहरी जमी है--इन छोगो के लिए बुद्धि-पधान हिन्दुस्तानियो द्वारा किया जाने 
वाला पश्चिमीकरण न तो कोई अर्थ रखता था और न वे उसके कभी नजदीक ही 
आए थे। 'हिन्द स्वराज्य' की गाधीजी की परिभाषा तत्त्वत इस आत्म-शासनप्रिय 
महान्‌ जाति द्वारा भ्रष्ट पश्चिमी सम्यताप्रिय छोगो पर आध्यात्मिक पुनविजय प्राप्त 
करना थी | यह विजय पश्चिम का अनुकरण करने वाले छोगो द्वारा स्वय अपने 
नये आध्यात्मिक जीवन से, अपने म्रष्टाचार की आत्म-स्वीकृति से, एव भारत की 
आमीण सम्यता में अपनेको रम्रतापू्वंक मिला देने से ही प्राप्त हो सकती है। 
गाधीजी का कहना था, 'सम्यता आचार की उस पद्धति का नाम है, जो व्यक्ति 
को उसके कर्त्तव्य-मार्ग का सकेत करती है।” इस मार्ग पर आज भी और विगत 
शतान्दियों से भारतीय किसान वरावर चलता आया है। 
दूसरे शब्दों में गाधीजी ने भारतीय पूर्वजो के जीवन के भीतर छिपी व्यक्त 
चेतना बन जाने का विचार किया और ऐसे शिक्षित भारतीयों की दूसरी सतह को 
उसमें शुद्ध करने का निश्चय किया, जो अच्छे या बुरे उद्देश्य से पश्चिमी सम्यता के 
मूल्यो के प्रभाव से अपनेको विक्ृत कर चुके थे । परम्परागत अर्थ-व्यवस्था और 
प्राचीन ग्रामीण जीवन-प्रणाली में उन्हें आत्म-शक्ति की प्रधानता दिखलाई दी और 
इसी शक्ति को आध्यात्मिक अनुशासन के रूप में वे प्रत्येक व्यक्ति के ऊपर प्रयोग 
करना चाहते थे। साथ ही विदेशी व्यावसायिक सम्यता से हिन्दुस्तान की मुवित का 
साधन भी इसी शक्ति को मानते थे। यह समझना वहुत महत्वपूर्ण है कि गाधीजी 
के दर्शन में इस आत्म-शक्ति का कोई गुप्त स्थान नही था । 
हजारो-छासो लोग अपने अस्तित्व के लिए इस अति कियाशील भक्ति के 

ऊपर निर्भर हे। इस शक्ति के सामने छाखो परिवारों के छोटे-मोटे सर्प अपने- 
आप समाप्त हो जाते है। इतिहास इस तथ्य पर न तो ध्यान देता हैं और न दे सकता 
है । इतिहास असल में प्रेम और आत्म-शक्ति के बासानी से काम करने के मार्ग में 
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माने वाली प्रत्येक वाधा का अनुलेखन करता हैं। इतिहाम पर्ृति के रास्ते की 
वाघाओ का लेखा रखता है। आात्म-गक्ति के स्वाभाविक होने के कारण वह इति- 
हान में कोई स्थान नहीं पाती ! 

यह एक गभीर विचार-पूर्ण कवन है, यद्यपि 'प्रकृति' को परिश्यषा के विषय 
में आम कठिनाज्या उठाई जा सकती है, तथापि प्रसंग से यह वात बिल्कुल सप्द 
है कि गराघीजी के लिए नैसगिक' समाज एक गहरी धामिक पर परस्पर विर्भेर 
है, जिसने गताब्दियो से बाग्रहपूर्ण दैनिक जीवन को मूत्ते रुप दिया हैं। उस स्वरूप 
का दर्शन गान्वीजी को भारत में विशेष रूप से हुआ। भारतीय सम्यता पश्चिमी 
व्यावसताबिक या औद्योगिक अस्थिर सम्यत्ता के विपरीत सदा टिकाऊ रही है। 

कभी-कभी, गावीजी अपने महान्‌ देश के पुनर्देशन के नशे में डूवकर हिन्द 
स्वराज्य' के पृष्ठो को इन विचित्र विचारों से भर देते थे। वे आछोचक पाठक को 
यह कहकर नही समझायगे, जैसेकि-- 

“इसका यह अर कदापि नही है कि हम यंत्र का आविष्कार करना जानते 
नहीं थे , परन्तु हमारे पूर्वजों को पता या कि यदि उन्होने अपना दिमाग इस दिशा 
में छगाबा तो हम इसके गुलाम वन जायंगे और इस प्रकार हम अपनी नैतिक रचना 
को खो बैठेंगे | इसलिए बहुत विचार-मयन के वाद उन्होने यह निश्चय किया कि 
हमें वही करना चाहिए, जो हम जपने हाथ-पाव से कर सकते है ।” 

यह विचार सचमुच वढा काल्पनिक हैं कि हजारो वर्ष पूर्व भारतवर्ष के 
ऋषियो ने वहुत विचार और चिंतन के पश्चात्‌, इरादतन भर जानवूझकर उत्त 
शिल्पकर्म को छोड दिया था, जिसे वाद में पश्चिमी यूरोप के छोगो ने खोज निकाला 
और शोपण का एक सावन बनाया । परन्तु यदि इस कथन की घ्वति को छें, अक्षरों 
को नही, तो इससे एक सच्चाई प्रकट होती है जौर वह यह कि हिन्दुस्तान की लति 
हूढ़िवादी तम्यता अपनी अनेक मूलो ओर दोषो के दावजूद एक धामिक विवेक पर 
आश्रित है, जिसने विचासपूरवेक भं,तिक वस्तुओं के मुकाविले आध्यात्मिक तथ्यों 
को पनद क्या है। इन विषय में भारतीय और पश्चिमी सम्यता के बीच का भेद 
बडा तीद्र हैं और ऐतिहासिक सत्य की उपेक्षा का हिता की कीमत पर भी लोगों 
के दिलो में यह वात विवाना गाघीजी के लिए विल्कूल न्यायनगत है। यद्यपि इति- 
हा की किसी भी अवस्त्या में मारतवर्प उच्च शिल्प-आविष्कार के करने के, अयदा 
उने इन्कार करने के योग्य नही रहा है, जिच्नके कि बाविष्कार का पूरा श्रेय बाज 
पश्चिम को हैं भारतवर्ष ने एक घामिक और पारछोकिक्ष मार्ग चुना बौर इस कारण 
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शिल्प-विज्ञान के क्षेत्र में वढने के वह अयोग्य रहा । नि सदेह इस तथ्य के पीछे हिन्दु- 
स्तान भीर ईसाउवत वी सामान्य प्रदृति का गहरा भेद छिपा है, जिसके विवाद में 
थाना हम बहा पसंद नहीं करते । 
हिन्द स्वराज्य' ने यह वान बिल्कुल स्पप्ट हो जाती है कि गाबीजी द्वारा 
पश्चिमी सम्यता की बमान्‍्यता विल्कूल मौलिक है, और यह सोचना पूर्णतया गलत 
है कि असल करा ओर विज्ञान के प्रति उनका विरोध किसी छलपूर्ण मन स्थिति 
का सूचक है। थे इस विपय में सदा बहुत गरभीर रहे है, क्योकि यह उनके घामिक 
दर्शन वा एक अति बनिवार्य भाग था। उनकी दृष्टि में पश्चिमी सम्पत्ता आध्यात्मिक 
सत्य की मान्यता वा और भौतिक वस्नुमो पर चित्त केन्द्रित करने का नतीजा है, 
जो बठा भयकर है। जब्र वे दृढतापूर्वक यह घोषणा करते है कि “मशीन पाप का प्रतीक 
है, तो पाप शब्द को अधिक-मे-अधिक सस्ती के अर्थ में लेते का उनका मतलब था। 
इसलिए, १९वीं यती के यूरोपीय स्वतग्रता के आदर्ण पर चलाये गये राष्ट्रीय 
स्वृतत्रता-आन्दोलन में गाधीजी का इस गहराई तक पढ जाना, एक प्रकार का 
असत्यानास या आत्मविरोब ही है। उस आन्दोलन का नेतृत्व करना उनके लिए 
न्याय-सगत था, क्योकि उनके विचार से ब्रिटिग नियत्रण के हटे विना भारत अपने 
स्वाभाविक परम्परागत जीवन में भा नहीं सकता था । आरम्भ में पापपूर्ण पश्चिमी 
सम्यता के प्रभाव को बढाने वाली और फैलाने वाली एजेसी के रुप में ही अग्रेजों का 
यहा से भागना आवश्यक था। परन्तु यह मत उन वहुत-से काग्रेसियो के विचार से 
सिद्धान्त भिन्न था जो पश्चिमी सम्यता की सपूर्ण परिपाटी को सुरक्षित रखते 
हुए भी स्वय अपने धर के स्वामी होना चाहते थे । ये दोनो उद्दे्य अर्य विपरीत थे 
और उनका मेछ अनिध्चित था। इसी कारण गावीजी की स्थिति तिराली थी। 
तत्त्वत. वे एक धामिक सुधारक और हिन्दुत्व को एक नया रूप देने वाले होते हुए 
भी ऋतिऊकारी हगिज नही थे । इसके विपरीत वे एक ऐसी नवीन आव्यात्मिक 
पूर्णता के शिक्षक थे जो अपने परिचित मार्ग में अछग हो गई थी। एक राजनीतिज् 
की हैसियत से उतकी स्थिति की असीम शक्ति इस सच्चाई में छिपी थी कि वे 
भारतीय किसान की नजर में पूरे सत थे। भारतवर्ष की जनता पूरी तरह से पण्चिमी- 
रण में डत्री कांग्रेस के पीछे नही, उनके पीछे थी । यद्यपि कांग्रेस के भीतर उनके 
बहुत-से बुद्धिमान एवं भक्त समर्थकों के विषय में यह सोचना वडा अन्यायपूर्ण होगा 
कि गांधीजी के नेतृत्व में उनका व्यवहार वढा उद्वृत या मडियछ था, क्योकि 
वे लोग भी उनके आध्यात्मिक महत्व और हिन्दुल्तानी जनता के प्रति उनके प्रभाव 


९० गांधी-धद्ांजलि-प्रंय 


को स्वीकार करते थे, फिर भी वहुसल्यक काग्रेसियो और उनके बीच के उद्देश्य 
और मूल्यों के मौलिक मेद पर जोर देना आवश्यक है। 
अव दूसरा प्रश्न यह उठता है कि गाधीजी के उद्देश्य और मूल्य 
व्यावह्मरिक थे अथवा केवल काल्पनिक । एक उदाहरण, जिसको दुवानवी 
ने अपनी पुस्तक स्टडी ऑँव हिस्ट्री' (इतिहास का अध्ययन) में “प्राचीनतावाद' 
की सज्ञा दी है--अतीत की ओर मुझने का वह ससभव प्रयत्न, जिसका कि प्रभाव 
ट्वानवी के शब्दों में और अधिक ऋरातिकारी होता है। मुझे सदेह है कि कोई भारत- 
वासी पूर्ण विश्वास के साथ इस प्रदन का उत्तर दे सकता है! निश्चय ही मेरे लिए 
भी इस विषय में कुछ कहता वडा उपहासजनक होगा । फ़िर भी गाधीजी की 
अन्तिम स्थिति की नाप-्तौल करने के विचार से यह प्रष्त इतना महत्त्वपूर्ण है कि 
कोई भी उसपर विचार किये विना नही रह सकता । 
गान्धीजी देश को जिस रास्ते पर ले जाना चाहते थे, सवसे पहले उसके वारे 
में हमें स्पष्टीकरण कर लेना चाहिए। अपनी धार्मिक और आधिक स्थिति की वजह 
से पक्षिवमी सम्यता का त्याग करता उनके लिए अति आवश्यक था। ऐसा कहकर 
उनके विचारो की हँसी उडाना होगा कि यदि उनके हाथ में सत्ता आ जाती तो वे 
हिन्दुस्तान से रेलें खत्म करने औौर सूती मिलो को वन्द करने का निश्चय किये 
बैठे थे। यदि उनके सिद्धान्त का शात्दिक अर्थ करें तो उससे साफ यही ध्वनि निकलती 
है । परल्तु सर्व प्रथम, उनके सिद्धान्त से यह प्रकट होता है कि उनके उद्देश्य को 
सीमा में तो सत्ता प्राप्त करना भी नहीं आता । हिटलर या मुस्नोलनी के विपरीत 
ठानाणाही ताकत हासिल करना उनके स्वभाव के विल्कूल विरुद्ध था , परन्तु उतना 
ही वेमेल उनके लिए नेहरूजी की वैधानिक राजनैतिक सत्ता भी थी। गाघीजी ने 
केंवल विवेकपूर्ण मानव की शक्ति को पाने का प्रयत्न किया और पाई भी--सत, 
धामिक और आध्यात्मिक शिक्षक जो अपने उदाहरण और शिक्षा से छोगो को वही 
करना सिद्ाता है, जो उचित है। वे भौतिक सुखो की ओर दौडने को विल्कूल गलत 
समझते थे । मितव्ययता और आत्म-सयम को वे ठीक समझते थे और इसलिए 
उद्योगीकरण द्वारा हिन्दुस्तान के जीवन-स्तर को उठाने की समस्या के विचार को 
उन्होंने विल्कूछ अस्वीकार कर दिया था । वे समान भाव से पूजीवाद, समाजवाद 
और साम्यवाद के विरोधी थे, क्योकि साध्य की आध्यात्मिक पुष्टि का उन्हे ऐसे 
सभी त्ाथिक और राजनैतिक संगठनों में अभाव दिखलाई पडता था, जिनका उद्देश्य 
केवल उत्पादन की वृद्धि और मौतिक वस्तुओं का उपभोग मात्र था । 
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ऐसा नही कि हिन्दुस्तात की जनता की भीषण गरीबी की उन्हे चिन्ता नहीं 
थी। थे यह मानते थे कि जल्दी-से-जल्दी उसके सुधार के लिए कोई व्यावहारिक 
कदम उठाना चाहिए । परल्तु यह वात बहुत महत्त्व की है कि गाघीजी की दृष्टि 
में इत्सान की जिन्दगी की वही अवस्था उचित और श्रेष्ठ है, जिसे पश्चिमी स्तर की 
नजर में घोर और भयकर गरीवी का नाम दिया जाता है। इस प्रकार ग/धीजी का 
व्यावहारिक उद्देश्य हिन्दुस्तान के किसान को विनाशकारी और असह्य गरीबी के 
चंगुल से निकाल कर एक सुन्दर, सुखदाई और पवित्र गरीबी की ओर ले जाना था। 
उनका यह विश्वास था कि प्राचीन काल में किसान की यही अवस्था थी, लेकिन उस 
उच्च पूर्व सतुलन को ब्रिटिश विजय ने और लकाशायर के सूती माल ने नष्ट कर 
दिया था | इसलिए गावो में कताई और बुनाई के पुनरुद्धार पर उन्होने अधिक जोर 
दिया और इसे ही वे ग्राम के सर्वताधारण की आथिक व्यवस्था के सुधार की प्रस्ता- 
बना मानते थे | 
मुझे ऐसा छगता है कि एक पेशेवर अ्थशास्त्री के लिए, जोकि पूर्णतया विरोध 
का गुलाम नही हुआ है, चर्खा-आन्दोलन की व्यावहारिक वुद्धिमत्तासे इन्कार करना 
' कठिन है। विशुद्ध आधिक दृष्टि से भी भारतवर्ष की सवसे आवश्यक समस्या किसान 
का साल में अधिक समय तक बेकार रहना है । जलवायु-सवधी अवस्था और थोडी 
कृषि के कारण, जोकि औसतन तीन एकड तक होती है, उसे वर्ष में चार महीने 
तक बेकार रहना पड़ता है। इसलिए थोडी पूजी से चलने वाले किसी उद्योग-धंघे 
की आज सबसे अधिक जरूरत है। चर्सें से सृत की कताई इस आवश्यकता की पूत्ति 
करती है। यद्यपि पैसे के विचार से मशीन द्वारा तैयार किये गए सूत से इसके सूत की 
कीमत ज्यादा पडती है, फिर भी कम काम पाने वाले किसान के लिए बेकार समय में 
अपने लिए कपड़े बना लेने के खयाल से इस तरीके के खिलाफ कोई आवाज नही 
उठाई जा सकती है। और इसी प्रकार 'इन्सानी घटो से तैयार हुई सहर और मशीत 
द्वारा तैयार कपडे की छागत मूल्य की तुलना करना असंगत है। गाँवो में लाखो 
मनुष्यों के घटे योही वरवाद जा रहे हे । अत सवाल यह है कि आज उस समय को 
कम-से-कम उत्पादक तो बनाया जाय । 
इस दृष्टि से एक वाहरी आदमी के लिए चर्से का आन्दोलन पूरी तरह से 
न्यायसगत है और इसलिए यह उस प्राथमिकता का अधिकारी है जो गाघीजी ने 
उसे दी थी ! परन्तु हमें इस परइत का उत्तर देना हैं कि क्या यह एक अत्पसामयिक 
साधन है, अथवा इसे समाज का स्थायी आधार माना जा सकता है ? यद्यपि हिन्द 
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स्वराज्य' के लेसो से यह प्रकट होता है. कि गाधीणी ने हिन्दुस्तान के लिए हाय 
के भ्रम पर आबारित बर्य-व्यवस्या की और पुन लौटने गो एक बाध्यात्मिक और 
नैतिक मलाई माना है, भौर इसीलिए मणीन और पाष्चात्य विनान के वहिपार 
की वात वे सोच रहे ये, फिर भी यह कहना संदेहयुयत हैं कि उन्होंने एस प्व्न पर 
पूरी तरह विचार किया या नही । उन्होने मिछाई की मशौन को अपने मशीन- 
अभियोग आन्दोरन में अपवाद रुप माना था, शायद इसीलिए, वयोकि वहू हाव 
या पाव त्ते सचालित होती है और भायद इसलिए भी कि उसफा बनना अब अच्छी 
व्यवस्था के भीतर राष्ट्रीय कास्वानों में भी समव हो सकेगा । इम उदाहरण से 
हम यह नतीजा निवाल सकते है कि गाधीजी शायद ऐसी मशीनों को स्वीकार फर 
लेते जोकि ग्राम अर्य-व्यवस्था को विनागक नही, बल्कि उसे मजबूत करने वालों 
सावित होती। अर्थात्‌ उनका चालन विद्युत शक्ति से नहीं होता लाहिए और ने 
उनमे भौजूदा अर्द्ध-बेकारी को मोर बढावा मिलना चाहिए। इस बात को निद्धान्त 
मे फैलाना उस समय तक बडी कठिन आधिक धारणा होगी जवतक कि कोई पूर्ण 
आत्म-निर्भर ग्राम-समुदाय को स्पष्ट भारतीय सम्यत्ा की सिद्ान्त रुप से एक अभिन्न 
और महत्त्वपूर्ण इकाई नहीं मान छेता। ऐसी जाति ही इन निद्धान्त को सभवता 
मूत्त रूप दे सकती हैं, जो जीवित धामिक परम्पराओ में निहित नैतिक मूल्य को ही 
अपना निर्णायक मानती हो । भीतिक जीवन-स्तर को एक सोमा तक हो उठाने की 
इजाजत मिलनी चाहिए और तभी इससे कूछ अथ में एक मानवीय आनन्द प्राप्त 
हो सकता है। गौर तभी सर्वृत्ञामान्य में व्यापक रुप से उन उल्लान की प्रतिप्ठा 
हो सकती है, जिससे कि पाव्चात्य सन्यता हमेणा के लिए अपना मुह मोड चुकी हूँ 
इस व्यवस्था में भारत जैसे बडे-मे-वर्ड देश तक को चाहे वह एक महाद्वीप के समान 
ही क्यों न हो, एक महान्‌ क्षक्ति' बनने और उसी तरह की किसी ताकत में उसे आगे 
नही बढने दिया जायगा। हा, आत्मिक जक्ति में वह किमी ह॒द तक बढ सकता हैं। 
गांधीजी की भारतोय जर्य॑-व्यवस्था की परिभाषा पूरी तरह से गातिवादी 
है। इस प्रकार गाधीजी का शातिवाद पश्चिमी मम्यता में विकमित होने वाले 
शातिवाद से सर्वेथा भिन्न है, विशेष रुप से व्यक्तिगत अय॑-व्यवस्या के प्रोपक के 
रूप में। गाघीजी का जातिवाद, भौतिक वस्तुओ के प्रति मोह नही रखता बौर 
इसलिए वह पश्चिमी शातिवाद की गपेक्षा बधिक प्रभावशाली कौर सम्मानपूर्ण 
हैं। पश्चिमी शातिवाद मोतिक जीवन-स्तर को कायम रखने और ऊपर उठाने 
के पक्ष में है और जो भौतिक उद्देश्यो के मुकाबले में बाध्यात्मिक उद्देश्यो के परिणाम 
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से दूर भागने की इच्छा रखता है। 

इससे यह अर्थ नहीं निकछता कि ग्राबीजी का विचार पश्चिमी सम्यता 
के सवध से अपरिचित है| उनके जीवन पर थाँरो और टाल्स्टाय का प्रभाव विशेष 
रुप मे लक्षित है और इसे उन्होने सार्वजनिक रुप से स्वीकार किया है । परतु 
ये तत्त पश्चिमी विचार की प्रधान धारा के प्रति कुछ सनकी होते हुए भी अनवरत 
युगब्यारी भारत की घामिक परपराओ से जुड़े हैं। अमरीका और रुस के अरप्य 
से उठने वाली चीखे गावीजी के भीतर जाकर व्यापक मानव-आत्मा की पुकार 
में बदल गई है| यह बात किसी प्रकार भी अविचारणीय या असभव नही हैं कि 
अपनी बहादुराना और प्रतीकात्मक मृत्यु के बाद गाघीजी आध्यात्मिक रूप से 
पुनर्जीवित भारत की केन्द्रीय विभूति और आत्मिक प्रतीक बनेगे । उन्होंने 
आध्यात्मिक सन्तोप की भावना से पूरित झातिपूर्ण ढय से व्यावसायिक सभ्यता 
के भातिक मूल्यो के विरुद्ध अपनी आध्यात्मिक जीवन-प्रणाली को रखा । पश्चिम 
के एक निवासी के लिए इस सभावना की कल्पना कर सकता वडा कठिन है, 
हाह्मकि उत्तके गाममात्र के ईज्ाईयत के खयाक से यह विज्ञार दिल्कुल पराया 
नही है, परन्तु दुर्भाग्यवश पश्चिम का धर्म विल्कुल नाममात्र का रह गया है । वहुत 
दिनों से भौतिक उन्नति और भौतिक सकट पर से नियत्रण उठ-सा गया है और 
इसलिए आज यह एक का समर्थन और दूसरे की निन्‍्दा करने छगा है। यत्र 
सम्यता क्या सचमुच किसी धर्म के अनुरूप हो सकती है ” यह एक ऐसा भ्रष्न है 
जिसे पूछने के छिए ईसाई सदस्यो तक में एक उत्साह की आवद्यकता है और 
उसी प्रकार इसका उत्तर दे सकते के लिए एक देवी विवेक की आवश्यकता है। 
यह एक ऐसा प्रव्त हैं जो वर्तमान समय के पूजीवाद और साम्यवाद तथा छोक- 
तत्रवाद और साम्यवाद के बीच की सभी प्रत्यक्ष और भयपूर्ण अर्थ-विपरीतताओं 
को स्पष्टत काठ देता है। ये विरोधी अनुमान शैल्पिक सम्यता में हमेशा मौजूद 
रहते है, जिसके दोनो छोरों पर यह मान लिया गया है कि शिल्प एक अच्छी और 
आवश्यक वस्तु है, जोकि छोगो को भौतिक छाभो का उपहार देने की क्षमता 
रखती है, जो छाभ स्वय-प्रमाण की तरह से व्यापक मानव-समाज के लिए सवसे 
अधिक कल्याणकारी है । इस प्रकार पश्चिमी राजनीतिजों के लिए यह स्वत." 
सिद्ध है कि साम्यवाद के आक्रमण को सफलतापूर्वक पश्चिमी जगत के भौतिक स्तर 
को उस सीमा तक उठाकर ही रोका जा सकता है, जिस सीमा तक ताम्यवाद के 
लिए पहुँचना व्यावहारिक दृष्टि से असमव हो। भौतिक उन्नति हो सके यह घात 
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सभव है । परल्तु यदि यह उन्नति हो भी गई तो क्या पदिचमी मानवता इस 
जगल से बाहर जा सकेगी या उसमें और उलझेगी ? तव क्या शांति और सन्तोष 
की दृष्टि से यह पश्चिमी समाज अधिक थोग्य हो सकेगा ? 

' इस विषय में गाधीजी ने सीधा और स्पष्ट उत्तर दिया था । सैद्धान्तिक 
रूप से बुनियादी असन्तोष का शाति के साथ कोई मेल नही वैठता--कभी-कभी 
इसे “देवी असन्तोष” के नाम से पुकारा जाता है और उसे क्षित्प-विज्ञान के द्वारा 
अनुमान भौर प्रेरणा प्राप्त होती है, क्योकि शाति एक मन स्थिति, एक जीवत- 
प्रणाली है। व्यक्तिगत रुप से मानव के धार्मिक चुनाव पर अवछूवित आध्यात्मिक 
वस्तुओं के मुकाबिले में भौतिक वस्तुओ के त्याग का ही रुप है-ऐसा त्याय जिसका 
कि आचरण उस व्यापक मानव-समुदाय द्वारा एक जीवित पारछौकिक और 
सर्वव्यापी धामिक परपरा के यूण के रूप में होना चाहिए। में यह नहीं जानता 
कि गाघीजी की वात ठीक थी या गछत । इससे भी कम कल्पना में इस वात की 
कर सकता हूँ कि भारत उनका अनुकरण कर सकेगा या नहीं, परतु मुझे इसमें 
कोई सदेह नही कि जिस चुनौती को उन्होने पश्चिम के सामने रखा, वह नि सदेह 
एक महात्‌ जात्मा की चुनोती थी जिसके भीतर भारत का आध्यात्मिक और 
धामिक विवेक एक नये अधिकार के साथ भुखरित हुआ था । 


४ १३४ 
गांधीजी के काम ओर नसीहतें 
हस्‍मन ओल्ड 
गाघीजी के चरित-लेखको के लिए कल्पना को तथ्य से और जनश्रुत्ति को 
सत्य से अलग करना वडा कठिन होगा । अपने जीवन-काल ही में गाघीजी के साथ 
एक पौराणिक हस्ती की कहानी जुड गई थी, वे एक प्रतिमा वन गए थे जिसके 
नाम की शपथ ली जा सकती है । एक आइचर्यजनक शक्ति और ईइवरी गुणो के 
प्रतीक का स्थान उन्हें मिल गया था । स्वय मेने कई चार उचित तर्क को पकड़ने 
के लिए अथवा नसीहत का सकेत करने के लिए, उनके नाम का स्मरण किया 
है--विश्ेषकर १९१४-१८ के युद्ध के समय जबकि अपनेको में एक शातिवादी 
कहता था। मेरा शातिवाद वाह्मय तौर पर ईसा की शिक्षा या ठाल्स्टाय द्वाया की 
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गई व्यास्या के अनुरूप प्रेरित हुआ था ! वाह्म' शब्द का प्रयोग मैने इसलिए 
किया है कि तवसे में यह मानने लगा हू कि महान्‌ व्यक्ति अपने उपदेणों को देते 
नही है, लेकिन चेतना मे छिपे खयालो और भावना को केवल उमाउते है, जोकि 
शिष्यो के दिमाग में दवे पडे रहते है। वात ऐसी है या नही, परन्तु यह वात विल्कूल 
सच है कि जव प्रथम महायुद्ध शुरू हुआ तो में स्वय सत्याग्रह और अहिसा के 
विचार का पोपक था और उस समय में गाधीजी को इस विश्वास का पोपक और 
पथ-प्रदर्शक मानता था, क्योंकि उनके उपदेश और कार्य मेरे विश्वास के 
अनुरूप थे, इसलिए मेने उन्हें पूरी तरह से बिना सदेह या प्रब्न के स्वीकार 
कर लिया था । 
तीस वर्ष के इस वीते हुए युग के दौरान में मेरे दिमाग और आचरण मे कुछ 
अनिवार्य परिवर्तन हुए है । मेरा विचार है, में अव कम कट्टर और ज्यादा सहिष्णु 
बन गया हू । किसी बुराई को आम भान छेने का मे कम आदी हो गया हु और 
उन लोगो की सच्चाई को स्वीकार करने मे ज्यादा तैयार हो गया हू, जिन्हे पहले 
में गलत समझता था । पहले जब अंग्रेजी पत्र समय-समय पर गाघीजी के कार्यो 
और भाषणों पर प्रकाश डालते थे तो में कभी-कभी उतके कामो की आलोचना 
करता था और उनके उपदेश को शंका की दृष्टि से देखता था। उनके काम मुझे 
कुछ-कुछ चमत्कारपूर्ण और नसीहते वडी कठोर प्रतीत होती थी । अब मैने यह 
बात आसानी से मान छी है कि परिस्थितियो के अपूर्ण नान के आधार पर निर्णय 
करना यदि असभव नही तो कठिन अवश्य था, और विशेषकर एक अग्रेज के लिए, 
जो कभी हिन्दुस्तान में न रहा हो और जो एक सामान्य अग्रेज से एक हिन्दुस्ताती 
के विषय में थोडा ही अधिक परिचित हो, हिन्दुस्तान के मसलो पर गाघीजी के 
योग का अदाज लगाना उसके लिए वडा कठिन हैँ। में सचमुच्र उस बात का फैसला 
नही करना चाहता, फिर भी मुझे ऐसा छगता है कि गाधीजी के संदेश या पुकार 
के प्रति उतत समय मेरा कम घुकाव था । 
में गाघीजी के सच्चे स्वरुप को उस समय समस सका जबकि सन्‌ १९४५ 

में में हिन्दुस्तान गया और कुछ महीनो तक सभी स्थिति के छोगो से मिला और 
जगह-जगह समाओ और भाषणों मे शरोक हुआ | यह कहना तो बेवार है कि ये 
एक अजीव हिन्दुस्तानी थे--गाधीजी के समान महापुरुप किसी देश बौर विसी 
समय के लिए विचित्र नही होते--वे अद्वितीय होते हैं । फिर भी वे पारे हिन्दू 
स्तानी थे और उन्हें हिन्दुस्तान ही पेदा कर सदता था। यह बात पहला रिल्डूल 
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असगत होगा कि उनकी विशेष ताकत और असर यूरोप में भी वैसे ही फौठते, 
जैसे कि हिन्दुस्तान में, जहा अपने युगवर्ती प्राचीन इतिहास और परपरा के बावजूद 
आज भी अधिकाश निवासी अशिक्षित है और जहा का जीवन तत्त्वत सादा है। 
यद्यपि गराधीजी का अपना चरित्र वडा पेचीदा और सूक्ष्म था, परन्तु अपने लोगो 
के लिए दिया गया उनका उपदेश वडा सह और सीधा होता था ओर वे इसे 
विना किसी अस्पप्ठता के प्रकट करते थे । इसमें कोई सदेहू नहीं कि पश्चिमी 
सम्यता की प्रगति वहुत अग तक भ्रष्ठता और सकश्ञय को ओर हुई है औौर यह वात 
कहना व्यावह्रिक नही है कि ग्राधीजी का सीधे-सादे शब्दों में दिया गया सदेश 
उन देशो को अपने साथ वहा ले जा सकता था, जिनमें अधिकाश निवात्ी यूरोपीय 
है। सचमुच मे प्राय हिन्दुस्तान की गिक्षित नौजवान पीढी से मिला, विशेषकर 
ऐसे छोगो से जो उद्योग-धधो में लगे है और जहा राजनेतिक सिद्धान्तो पर अधिक 
वाद-विवाद चलता है, वहा भी भहात्माजी की शिक्षा के बारे में मेने वही सशय 
पाया जैसा कि यूरोप के शिक्षित समाज के बीच पाने की में आशा करता था। 
'भहात्मा' शब्द के बोलते समय ये 098 /2: अपने ओठ प्रिकोड़ कर एक 
अजीव तिरस्कार-मिश्रित हँसी के साथ वात करते थे । 
परन्तु आम लोगो को मेने ग्राधीजी का नाम बडी श्रद्धा और आदर के 
साथ लेते सुना है। हिन्दुस्तानियो में श्रद्धा की भावना अग्रेजो से कही अधिक हैं। 
एक अग्रेज किसी व्यक्ति के प्रति साघारणतया श्रद्धा का भाव अपने मन में पैदा 
करना पसन्द नहीं करता, वह उस भाव को केवल ईश्वर और सतो के लिए ही 
सुरक्षित रखता हैं जबकि एक हिन्दुस्तानी हनेशा ऐसे व्यक्ति की तलाश में रहता है, 
जिसे वह अपनी भ्रद्धा का पात्र वना सके ! हिन्दुस्तानी किसी संदिग्ध सतपन के 
प्रतीक के ऊपर श्रद्धा की वौछार करने में सकोच नही करेगा । यही वयो, में तो 
अनुशासन तक को प्रोत्याहन न देता ही पसन्द करता हु। ऐसे वातावरण में 
जहा ये बाते सभव है, गाधीजी के लिए अपने लाखो देशवासियों के हृदय में पूजा 
की ज्योति जगा सकना कितना स्वामाविक था । वे उनकी आकाक्षाओं के प्रतीक 
थे। हिन्दुस्तान की आवाज उन छाखो मृक हिन्दुस्तानियो की आवाज थी, जोकि 
यह मानने लगे थे कि अग्रेजी हुकूमत से आजादी पाने का अर्थ सचमुच आजादी है। 
में जद बदई में था तो मुझे जनता की इस उमडती भावना का नजारा 
देखने का त्तौभाग् प्राप्त हुआ था। मेरे एक हिन्दुस्तानी मित्र, जो अपनेको गाधीजी 
का अनुयायी मानते थे, एक दिन मेरे पास आकर यह उत्तेजनापूर्ण खबर सुनाने 
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लगे कि गावीजी वहुत जल्दी एक दिन के लिए ववई आने वाले हैं। उनकी वडी 
इच्छा थी कि में ऐसे व्यक्ति के सामने आऊ, जिन्हें वे इतनी श्रद्धा करते थे और 
साथ ही यह वादा किया कि वे उनके साथ मेरी भेंट का भी इतजाम कर देंगे | 
मेरे मित्र भी बड़े सत स्वभाव के व्यक्ति थे | इनसे मेरा काफी स्नेह था! अत्त 
में ऐसे मौके के प्रति कम उत्साह दिखा कर उन्हें घवराता नही चाहता था, परन्तु 
फिर भी छाचारी में मुझे कहना पडा कि मेरे लिए यह आखिरी चीज होगी कि में 
अपनी उपस्थिति एक ऐसे व्यक्ति पर लादू जो हमेशा विभिन्न छोगो से घिरा 
रहता हैं, और निस्सदेह जिनपर वहुत-से छोग मुझसे अधिक दावा रखते हे। मे 
दर से ही उनकी प्रशसा करने में सत्तोप मान छूग्ा । लेकिन मेरे मित्र अपने मनमें 
तय कर चुके थे, और कुछ दित के वाद मेन्रे सुना कि महात्माजी मुझसे मिल 
सकेंगे, यदि में पेटिटहाल में जाकर प्रा्ना-सभा में शामिल हो सकू, जहा वे 
ठहरे हुए थे। उस विशाल भवन के सामने पहुचने पर मेने उस इछाके मे फैले हुए 
उत्सुक वातावरण का अनुभव किया। पेटिट-हाल की ओर जाने वाली मोटरो के 
सिवा मेने बहुत कम छोगो को उस सडक पर चलते हुए देखा, जिसके दोनों ओर 
सावधान स्काउट खडे थे । उस बडे हाल में मुझे कुछ ऐसे छोग दिखलाई दिये, 
जो सिर्फ हिन्दुस्तान मे ही मिल सकते है--वडी आार्खें, चिकने चेहरे, स्वप्नदर्णी 
प्राणी, सफेद छम्बे कपडे पहने, जोकि उनकी काली सूरतो पर काफी फवते थे । 
इन छोगो ने मुझे वताया कि महात्माजी शीघृ वाहर आ रहे है, परन्तु उन्होने 
मेरा नाम अदर भेज दिया । 
में जैसे ही उनकी बैठक से मिले कमरे में पहुचा, मुझे वडा धक्का छगा, 
क्योकि वहा मेरे मित्र जूते उतारने के लिए किसीसे कानाफूसी कर रहे थे। अव- 
तक में बहुत वार मसजिद में घुसते समय जूते उतार लेता था, लेकिन यह मुझे 
अजीव नही छगता था, क्योकि मसजिद खुदा का घर होता है। परन्तु मेरे जैसे 
ही एक दूसरे इन्सान के सामने जो चाहे जितनी श्रद्धा का ही पात्र क्यो न हो, जूते 
उतारने के सवाल पर मेरे मन में विद्रोह-सा उठा । सौमाग्य से इसी समय कुछ 
स्त्री-्युसपो के साथ आते हुए महात्माजी दिखलाई दिये और इस तरह में फैसले 
के निर्णय से बच गया । संपूर्ण वातावरण श्रद्धा की स्पष्ट भावना से भर गया था । 
आवाजें खामोग हो गई थी। सभी की आर्खें गाघीजी की ओर उठी। उनके साय 
उनकी पतली भौर एक लडकी थी और इन दोनो के कचो का सहारा लिये हुए वे चछ 
रहे थे। उनसे मेरा परिचय कराने से पूर्व मेरे मित्र उनके सामने लेट गये ब्ौर उन 
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के चरणों की छुआ--मुझे यह काम वडा अदचिकर छूगा। जव गावीजी ने मेरा 
वाम सुना तो उन्होने मेरे वमस्कार का नमस्कार से उत्तर दिया, जैसा कि उनकी 
आदत पड गई थी । और तब उन्होने मुत्कराते हुए मुझसे यूरोपीय ढंग से हाथ 
मिलाया, छेकिन कहा कुछ नहीं। इस समय तक हम छोग एक जुलूस को 
अब्ल में दरवाजे की ओर वढ रहे थे, गाधीजी बभी भी उस दौजवान लड़की का 
सहारा लिये हुए थे और उनके पीछे सफेद साडिण्ण पहने स्त्रियों को एक कतार 
और प्रतीमा करने वाले पुर्प चले आ रहे थे । 
ज्योही हम नीचे पहुचे, दोनो ओर खडे स्काउदों ने थमिवादन किया। 
इस समय तक हमारी तादाद काफ़ी वढ़ गई थी और अब मेने अपनेकी ५०-६० 
व्यक्तियों के जुलूस के आगे पाया । महात्माजी ने मुझे अपने निकद रहने छा 
मकेत किया और मेरी तरफ मुडते हुए अपने दोनो ओोठो को बन्द कर अपनी अगुली 
ले उन्हें थपथपावा । श्रीमती गाघी ने कहा, “इसका मतरूव यह है कि आज मौत 
है।” और मेरे मित्र ने जो उनके पीछे-पीछे चल रहे थे, आदरयूर्वक कहा, “ यद्यपि 
गाघीजी आज नहीं वोल सकते, पर आप उत्ते वात कर सकेंगे ।” में यहू मानने 
को तैयार हू कि इस स्थिति ने मुझे थोडी देर के लिए परेशानी में डाल दिया । यदि 
में गाधीजी के या किसीके साथ अकेला होता तो मे बात करने के लिए भायदद 
इस आजा से लालायित भी हो उठता कि उनको आलो में में जपनी वातचीत की 
प्रतिक्रिया पढ सका, छेकिन एक सार्वजनिक स्‍्वान पर चलते हुए, जहा पुलिन- 
मैन भीड को दूर रखने की कोबिग कर रहे हो जहा स्काउट सलामी को हालत 
में खडे हो, मैने अपनेकी वात करने के लिए विल्कुछ अयोग्य जनुभव किया। मेवे 
तय क्या कि मेरे समय का गाबीजी को निकट से देखने में अच्छा उपयोग होगा । 
भाषीजी का इन दिनो वडा अच्छा स्वास्थ्य घा | दो महिलाओ का सहारा लिए 
हुए भी वे विलकुल सीवे चल रहे थे। उनका शरीर कप्ता हुआ बोर पुप्ठ या औौर 
उनकी हूम्बी पतली टांगें उनके घरोर को तेज कदमो पर चछने के लिए परवापत 
मजबत थी। वे घोती और बाछ लपेटे थे । पैरो में जूते नही थे । उनका खुला हुआ 
घरीर पाल्थि लगे तावें की तरह चमक रहा था और उनका चमकदार सिर 
घुदा हुआ था। यद्यपि वे वोल नही रहे थे, फिर भी उनको छोटी पैनी बारें वरावर 
लोगो को मुग्ध करने, खुध करने, शात रहने, चेतावनी देवे--परल्तु जैसा मुझे 
लगा मृख्ध करने में--ममगूल थी। 
हम उस भवन के छॉन के नजदीक पहुंचे, जहां प्रायना-तभा होने 


गाधीजी के काम और नसीहतें ९९ 


बाली थी । इस समय तक काफी भीड इकट्ठी हो चुकी थी। और वहा स्काउट 
और पुलिस के गारद को नजदीक आकर छाइन बनानी पडी। घर के पीछे एक मच 
तैयार किया गया था, जिसके सामने एक हरा मैदान समुद्र तक फ़ैछा था। मच पर 
कुछ सोफे सफेद कपडे से ढके रखे थे और एक वर्गाकार गह्दी पर गाधीजी पलूथी 
मारे बैठे थे। उनके पीछे मसनदो का एक ढेर था, हालाकि जिनका सहारा वे 
नही छे रहे थे। वे वहा सरस्वती की एक पुरानी प्रतिमा के समान वैठे थे। उनकी 
आखें बन्द और शात थी--जो मच के ऊपर से नीचे घास पर बैठे सैकडो-हजारो 
स्त्री-युरुषो को आलोकित कर रही थी । 
एक भजन-तान से प्रार्थना शुरू हुई । इस गाने में पीठा भरी थी, जो हिल्दु- 
स्तान के पवित्र गीतो की अपनी विशेषता है। सर्वप्रथम कुछ गीत या भजन गाए 
गए ओर वाद में एक नेता ने राम धुनि' चलाई, जिसे सभी उपस्थित छोगो ने दुह- 
राया। लाउड स्पीकर वहा थे, पर उनका इस्तेमाल नही किया जा रहा था । मच 
के पास एक दरी बिछी थी जिसपर बैठने के लिए मुझे आमत्रित किया गया, छेकिन 
में वरावर मच की उस स्थिर प्रतिमा को खडा-खडा ही देखता रहा, जिसके बैठने 
के ढग से में बडा प्रभावित हो रहा था| उनका दवा हुआ नीचे का होठ निश्चय का 
सूचक था । मेरे चारो ओर एक भाव-विहवछ भीड जमा थी। सवाददाता, फोटो- 
ग्राफर और यहातक कि चलचित्र वाले फोटोग्राफर भी चारो ओर खडे थे। मिठाई 
और फूलो को बेचने वाले भी वहा मौजूद थे। खूख्वार आखोवालछी एक स्त्री एक 
ब्तेन लिये जा रही थी, जिसमें कुछ खाने की चीजें मिल्ली थी। उसमें से एक मुट्ठी 
भरकर प्रसाद उसने मुझे दिया। मेरे पास खडे एक पत्रकार ने मुझसे उसे न खाने 
को कहा । इसलिए वडी चाछाकी से मेने वह्‌ चिकना पदार्थ अपनी भेंगुलियो के बीच 
से गिर जाने दिया। प्रार्थना खत्म हुई । हस्ताक्षर लेने वालो की भीड ने महात्माजी 
को घेर लिया। जिन्हें उनके हस्ताक्षरपा सकने का सौमाग्य मिला, उन्होंने 
पाच-पाच रुपये हरिजन फड में दिये। सवाददाताओ ने मुझे भी घेर लिया और मुझसे 
भेट देने के लिए अनुरोध किया। महात्मा गावी के वारे में मेरी क्या राय है ? उन्हें 
निराश लौटना पडा । छेकिन मैने उनसे और दूसरे छोगो से ऐसी-ऐसी छोटी-छोटी 
कहानिया! गान्धीजी के विषय में सुनी, जोकि इस श्रद्धा को प्रकट करने के लिए 
पर्याप्त थी, जिसके कि भागीदार मेरे वे सत मित्र और वहा इकट्ठी हुई जनता थी। 
एक उत्सुक नोजवान ने वही खडे होकर घोषणा की कि मानो खोज का यह काम उसी 
ने किया हो कि गाधीजी एक लोकतज्रवादी, एक कुलीनवादी, घनिको के आदमी 
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थे--अ्जातत्रवादी जैसाकि उनके हस्ताक्षर करने से प्रकट होता है, कुछीनवादी, 
क्योकि वें सचमच कूलीन थे, और घ॒विको के इसलिए कि उन्होने अपने उद्देश्य की 
पूर्ति के लिए छलमपतियों का उपयोग किया है। 

इस घटना के प्रकाश में, जो स्वय मेरी रुचि के अधिक अनुकूल नही थी, मैने 
गाघीजी के वारे में एक स्पष्ट जानकारी हासिल की । उनके वारे में कुछ वातो को, 
कूछ तरीको को, उनके उद्देश्यो को मेने हमेशा ज्यो-का-त्यो माना है । हिन्दुस्तान के 
लिए उनका प्रेम, अग्रेजी हुकूमत से भारत की आजादी की अनिवार्यता के प्रति 
उनका विश्वास, अहिसा की नीति में उनको अडिग आस्था, सविनय-अवज्ञा के लिए 
उनका सच्चा समर्थत--कोई भी व्यक्ति इनमें से एक या सभी मात्यताओ की वुद्धि- 
मानी पर सदेह कर सकता है। परन्तु मुझे इस उत्साह के प्रति गाधीणी की सच्चाई 
पर कभी सदेह नही हुआ | मेरे मन में उनके इन तरीको के प्रति सदेह पैदा हुआ था 
जिनकी सहायता से वे अपने उद्देश्यो को आगे वढाना चाहते थे। सविनय-अवज्ञा कार्य 
की एक पद्धति थी, क्योकि १९१४-१८ के युद्ध में मे लडाई का एक विरोधी था और 
इसलिए अनिवायय सैनिक भर्ती सवधी कानूनो को पालन करने से मेने इन्कार कर 
दिया था परतु ऐसा करने मे मेने अपने सिवा और किसी को शामिक्ठ नही किया था 
और मेरी इस अवज्ञा का नतीजा भी केवल मुझे ही भोगना पडा था जबकि 
गान्वीजी ने केवल खुद इल्कार नही किया था, लेकिन हजारो लोगो की इन्कार के वे 
कारण थे। जब प्रतिरोध न करने वाले हजारो स्त्री-पुरुषो पर जिन्हें कष्ट सहन 
करते हुए भी अग्रेजी हुकूमत को परेशान करने की प्रेरणा गाधीजी से मिलती थी, 
लागे चलाने के समाचार मैने पढे, तो इन सीधे-सादे छोगो के साहस के प्रति मेरी 
प्रशसा की कोई सीमा न रही, परन्तु मुझे इस वात के कारण बनने के पाप से 
गाघीजी को मुक्त करना कठिन छगा । 

इस प्रकार अहिसा के सिद्धान्त की उनकी व्यास्या मुझे दोषपुर्ण छूगी ! सर- 
कार के व्यवहार के विरुद्ध यदि आवश्यक हो, तो 'आमरण अनझ्वन' की बात अथवा 
शगडालू जातियो में शर्म पैदा करना वडे साहस और दृढ़ता का काम है, परन्तु तत्त्तत 
यह हिंसात्मक काम है--एक ऐसी धमकी, जिसे परिणाम के आधार पर न्यायसगत 
नही माता जा सकता, क्योकि इसका उस अपराध से कोई सवध नही रहता, जिसके 
विरुद्ध इसे अमल में छाया जाता है। यह एक ऐसा कार्य है जो न्यायबुक्त और अन्याय- 
युक्त दोनो उद्देश्यों में समान प्रभाव रखता है । 

लेकिन गाघीजी को सचमुच इन उपायो में विश्वास था, मौर जहातक किसी 
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को पता है, उनके व्यवहार से उन्हें कोई पछतावा नही होता था । उनके छिए अधिक 
महत्वपूर्ण वात उन उपायो को ज्यादा प्रभावगाल्ी वनाना था और हिन्दुस्तान निवास 
के मेरे थोडे दिनो में, विशेषकर जब स्वय मेने अपनी आखो से देखा, कि वे किस तरह 
उसका अनुसरण करते है, तो में यह मानने छूगा कि महात्माजी किस कुणछता और 
समझ के साथ अपने लोगो पर प्रभाव पडने की योग्यता के अनुरूप काम करते थे 
और उस दिशा की ओर लोगो को ले जाने में उस रास्ते का जिसे वे उचित समझते 
थे, ईमानदारी के साथ पालन करते थे । अपनेको सत कहे जानें के खिलाफ उनका 
विरोब इसलिए था कि क्योकि उन्हें सत अपने इसी असीम प्रभाव के कारण 
भाना जाता था । इस उप-महाद्वीप के छाखो छोगों की सादा जिन्दगी से अपनेको 
मिछाते हुए थे स्वय वहुत सादगी से रहते थे | उनका त्याग या सन्यास उनके सतपन 
का एक गुण था, जिसके साथ उनके घामिक विश्वासो का मेल था और आवश्यकता 
पडने पर आमरण उपवास की उनकी तैयारी निर्धारित वलिदात की एक शक्ल थी, 
जिससे लोगो के हृदय में उनके प्रति एक श्रद्धा-मिश्रित प्रेम पैदा होता था। 


शेड: 
4 [० 
आंतम दिन 
विप्सेल्ट शियन 
किसी अन्य व्यक्ति की अपेक्षा डा राधाक्ृष्णन्‌ यह वात अधिक अच्छी 
तरह जानते है कि महात्मा गावी के अद्भुत दृष्टि विषयक कार्यो को देख- 
कर पश्चिमी दिमाग में महात्माजी के प्रति विचारों के चढाव-उतार की प्रति- 
क्रिया किस तरह की होगी। इस प्रकार जित ऐतिहासिक और आध्यात्मिक वातो 
ने गाधीजी का निर्माण किया हैं, उन वातो से अविकाश पश्चिमी लोग अपरिचित 
है । इस कारण उनकी असलियत का सार-तत्त्व वहुत अश तक गलत समझना जाता 
है, या उसके गलत समझे जाने की सभावना है और युगव्यापी भारतीय चेतना 
की विश्येपताओं से मुक्त इस विपय के अनुभव का क्षेत्र इतना व्यापक है कि ज्ञान 
के क्षेत्र के समान ही, वोब और प्रयोगात्मक रुप मे ज्ञात-अज्ञात परिचम-निवासी 


की बडी असुविधाजनक स्थितिहै । गाबीजी हमारी (परिचम ) सीमा से आगे वढ गए 
और हमारे मूल्यो को पार कर गए | मुझे यह भी छगता है--और इसके निर्णय 
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के भी योग्य अधिकारी प्रो राधाकृष्णन्‌ ही है--कि उन्होने हिन्दुस्तानी वर्गों 
और मूल्यो के प्रति भी वैसा ही किया। इस प्रकार वे क्या थे, क्या किया और हमें 
क्या सिखाया, इसपर विचार करने के लिए हम संवको अपने सामान्य पेरे से, 
अपने छोठे-बडे जेछो से, एक ऐसी ऊचाई तक ऊपर उठना होगा, जहा पहुचकर 
विद्व में निस्स्वार्थ पवित्रता के विषय में एक शक्ति के रूप में सोचने का मौका 
मिले--ऐसा नहीं कि उसे जीवन से बाहर खीचा गया है, वल्कि गहराई और 
व्यापकता से वह जीवन पर प्रभाव डालने वाली है। 
सन्‌ १९४७ के अत में मुझे कोई पूर्व चेतना हिन्दुस्तान में खीच लाई) 

में यहा पहले भी वहुत आराम के साथ रह चुका था और यह भी तय था कि एक 
दिन में हिन्दुस्तान मे पुव यह सीखने जाऊगा कि वहा आखिर है क्या ? पहले 
कराची पहुचकर में वहा कुछ दिन ठहरा और जब मुझे मालूम हुआ कि गाघीजी 
शीक्ष ही मुसलमानों की रक्षा के विचार से दिल्ली में आमरण उपवास शुरू करने 
वाले है तो मेने दिल्‍ली पहुचने की जल्दी की । यह उपवास १३ जनवरी 
१९४७ के दिन शुरू हुआ। में नई दिल्ली १४ जनवरी को पहुचकर उपवास की 
प्रगति को देखने छूगा | गाधीजी की इस उम्र में उपवास की वात बडी चिन्ता- 
जनक थी, छेकिन यह भी निश्चित मालूम पडता था कि उपवास को तुडवाने के 
सब्र सभव उपाय किये जायगे | उपवास के प्रारम्भ में उन्होने कोई शर्त नही रखी 
थी--हमेशा की तरह यह एक प्रार्थना और प्रायश्चित की शक्ल में आरभ हुआ 
था । छर्ते आने वाले शतिवार (१८ जनवरी) के दिन बताई गई। इस दिन 
प्रत्येक सगठन और श्रेणी के २० हिन्दू नेता गाघीजी से आकर मिले। इसमें कुछ 

अन्य सगठनो के नेता भी शामिल थे । इन छोगो ने गाधीजी से यह पूछा कि उनकी 
कौन बात उनके अच्छे इरादे के प्रति गाधीजी को भरोसा दिछा सकेगी | उस समय 

गाधीजी ने सात शर्तों का नाम लिया, जिसमें दिल्ली में रहने वाढे मुसलमानों की 

जिन्दगी की रक्षा और पूजाकर सकने की वात भी शामिल थी। इन सभी छर्तों 

को पूरा करने की इन ३० नेताओं ने शपथ खाई और इस प्रकार रविवार को 

दोपहर के दिन गाधीजी ने अपना' उपवास तोड दिया । 

भें इस बीच वरावर पढता रहा ओर प्रतीक्षा करता रहा । मैं किसी भी 

प्रकार के निर्णयात्मक अनुभव के लिए पहले से ही तैयार था। मेरी चेतना में अन्य 

वहुत-से छोगो के समान वर्षो से गाधीजी विद्युत शक्ति के सदृश मौजूद थे। मुझे 

ऐसा लगता है कि अपने आध्यात्म बल के आन्दोलन मे उन्होने १५ अगस्त के दिन 
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, प्रवेध दिया था, जवक़ि प्रथम वार हिन्दुस्तानियों के हाय में सत्ता हत्तान्तरित 
वो गई थी और उन्होंने वह दिन मौन प्रार्यना, चिन्तन और चर्खा कातने में 
विताया था । भेरे दिमाग में पहले प्रग्म यह था कि आख़िर यह आन्दोलन कितने 
दिन हर चलेगा । कलऊत्ते में में उन दिनो था गौर तव इसकी सफलता को मुन्े 
ऋाफी आया थी। उनके जीवन के सपूर्ण नाठक के विकास के अ्त्येक अणु और 
भत्येदा तक में यह बात निहित थी । इस विचार को वहा पहुचते के वाद मैने न 
तो न्यूयार्क में और न दिल्‍ली में अपने दोस्तों से छिपाया। ये बाते में इसलिए 
बह रहा ह कि किस तरह उनसे मेरी पहली बातचीत में ही मुझे ऐसा छगा कि वह्‌ 
अमिरी है--यह आत्मानृभूति मेरे लिए वडी गहरी थी ! में विडछा-अवन की 
प्रार्थना में उपवास समाप्त होने के बाद गया, लेकिन गाबीजी से मिलने और उन्हें 
देखने की उन नमय तक कोशिय नहीं की जबतक कि श्री नेहरूजी ने मुझसे यह 
न कहा कि गांधीजी अब वात करने के विल्कुल काविल है। 
जब में विडला-भवन के उद्यान-क्त में गया तो मुझे अन्दर से ऐसा छूगा कि 
गाघीजी के साथ बात करने का यह मेरा आखिरी मौका है। वर्षों से में वर्वा जाना 
चाहना था, लेकिन अवतक इसका कोई अवसर नही आया था और यहा गावीजी 
बहुत व्यस्त थे । माय-ही-साव १५ अगस्त के दिन होने वाली धटनाओ से वे वहुत 
दुखी थे। इस समय तमाम तामसी वृत्तिया इकटूठी हो रही थी। ऐसी दशा में 
अस्थायी बातों के विपय में पूछने की मेरी बिल्कुल इच्छा न थी, फिर वे वाते 
चाहे कितनी ही महत्वपूर्ण वयो न हो । में हिन्दुस्तान या किसी दुसरे मुल्क के बारे 
में समय या स्थान के बारे में वात नही करना चाहता था। इस दुनिया की पच्चौस 
वर्षो की चिन्ता मुझे पुरानें सवाल पूछने के लिए यहा छाई थी. सत्य क्या है 
कर्म क्या है ? कर्म का फछ क्या हाता है? क्या कोई युद्ध सच्चाई के लिए होता 
है ? एवं अच्छी छडाई का भयकर परिणाम कँसे निकल सकता है ? 
जिस ढाचे में ये प्रइन असाधारण तरीके से ठोक उतरते थे, वह पुस्तक 
एक दिन अचानक मेरे हाथ कुछ दिन पहले एक पुस्तक की दुकान पर पड गई थी। 
यह पुस्तक गावी-गीता--(दी वे आँव सेल्फ-ैसनेस) थी गाधीजी की इस पुस्तक 
का अनुवाद “अनासक्ति योग' के नाम से महादेव देसाई ने गुजराती में किया था । 
इस पुस्तक में इन्हीं विषयों की चर्चा की गई थी । यावीजी को यह पता छग गया 
था कि में बहुत ही गम्भीर हु और उनके उत्तर मेरे लिए किसी दूसरे के उत्तरो 
से अधिक मूल्य रखते है । बहुत दिनो बाद तक वातचीत के दौरान में मे 
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उन्हें वह वही बताया नि यदो प्रग्न हिटलर के विरुद्ध हमारे युद्ध और उसे नत्तोने 
से सबंध स्खते हे । चास्तव में उनके दिमान में उत समय कोई दूसरा संघर्ष चल 
रहा होगा, फिर नी उन्होने उत्ते कुरुक्षेत्र के युद्ध तक हो सीमित रदा था । इंच 
बातचीत में वे किसी बातचीत को बपेवा जिसका पूर्ण बहिसा में नें कोई उल्देल 
पा चक्ू, नावव बौर साव्य की एकता बौर त्याग के आग्रह पर ज्यादा दर तक 
चले गए थे। जब ने यह महनूत करता हूं कि वे मेरी लावग्यक्षता को तन सके थे 
और इसलिए मेरी मदद करना चाहते थे । एक बार उन्होंने ईशोपनिपद्‌' की एक 
कापी मगवाई, लेक्नि वह संस्कृत में बाई। उन्होने मुझ्ते कहा, “यदि बापको 
अग्रेजी की कोई प्रति न मिले तो अगले दिन में मंगवा दूंगा ।” इसके दाद उन्होने 
ईमोपनिपद्‌ का प्रवम ब्लोक पढ़कर नुदाया और उसकी बपने भच्दों में व्याल्या 
की “दुनिया को छोड़ दो और पुद: ईब्वर को देन के रूप में उसे प्राप्त करो ।' 
इसमें दार्भनिक दिलचस्पी को भी कुछ बातें थी। उन्होने नायां भब्द का तिमों 
अनुवाद करने की इजाजत नहीं देनी चाही। हमने दृम्य रूप पर समझौता 
किया । अयृ-घक्ति, विद्ुत-चुम्बक--विस्तार एवं जानुनंगिक उनी दृष्य जौर इस 
ब्रह्माण्ड की समावित लय बादि विपयो तक को उन्होने वड़ी शांति के साथ देखा। 
तद मुझे इतना नहीं मालूम था जितना अब है कि ये समी विषय कितनी स्पप्दता 
के उत्य उपनिपद्‌ में वाणित हैं। उस वातचीत के दौरान में, जिनका कि मेने नहों 
के बरावर सकेत किया है, उन्होने मुन्तने कहा कि में घिउल्य-भवन में रोज उसके 
पात जा उकठा हू कौर शाम की प्रारयना के दाद वे सुने रोज मिला करेंगे। उन्होंने 
यह भी कह्म लि यदि में चाहूं तो सूय॑ उस भवन में आकर ठहर तकता हूं) लत 
में यह भी कह कि वे छुछ दिन में दर्घा जा रहे हैं, जहां मे उनके साथ चल 
सकता हूं जौर वह भी बपने प्रब्तो को जारी रख सकता हूं 
मेरे दूसरे दिन के प्रव्व सत्य नौर बहिना के संघर्ष की संनावना ने संबंधित 
थे, जिने उन्होंने मानने से इन्तार कर दिवा था । इसके वाद में दाहर जा रह था, 
इसलिए दूसरे दिन भी उन्होंने मुझसे उसी विषय पर चर्चा जारी सकने को कहा। 
इसपर नंने महात्माजी से पं० नेहरू के साय अपने बनृतरर जाने की बात कही। 
उन्होंने अपने दोनो हायो को जोइकर कहा, 'जाइये | जाइवे !” ये थे उनके 
भालिसी बन्द जो नेने उनके रह से निक्चते चुने ये, व्योकि अमृतसर से दो दिन के 
बाद छोड़ने पर ३० जनवरी आ गई थी। मेने उस दिन के लिए सत्य-अहिसा के 
विवाद को वही छत्म करने की दात तय की यो, (विपय विशेषकर दूध पीदे दी 
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शपथ से सबंध रखता था)। और कोई तया विषय उस दिन छेने का विचार था-- 
“दी किगडस आँव गॉड इज विदित यू' (ईद्वरी राज्य तुम्हारे भीतर ही हे ) इस रचता 
ने कुछ दिन पहले गाधीजी को बहुत प्रभावित किया था । मेने उनसे पूछा कि सर- 
मन बॉन दी माऊट' (ग्रिरि-प्रवचन) उनको कसा छगा ? एक हम्बी जिन्दगी के 
आखिर में इससे बहुत प्रभावित होकर सामाजिक सब के क्षेत्र में टाल्स्टाय 
ने इसे अपना मार्ग-दर्शक बताया था । उस दिन प्रार्थना-सभा मे पहुचने में उन्हें 
बारह मिनट की देर हो गईं थी । मुझे वाद में मालूम हुआ कि उस दिन दोपहर के 
बाद का समय उन्होने भारत का नया सविधान पढने में लगाया । अन्य गभीर विषय 
भी साथ-साथ चलते रहे । सूर्यास्त के वाद ठीक ५-१२ पर वे प्रार्थवा-स्थान के 
लिए चले । वगीचे के एक छोर पर स्थित प्रार्थना-स्थरू की सीढियो के ऊपर वे जैसे 
ही पहुचे, वैसे ही मेने तीन घीमे विस्फोट सुने । में कुछ ही गज की दूरी पर था; 

छेकिन गाधीजी और मेरे बीच कुछ छोग खडे थे, इसलिए में उन्हें देख नहीं पा 
रहा था। यह अनुमान लगाया जा सकता है कि इन विस्फोटो की आवाज ने कितना 
घवडाने वाला असर पैदा कर दिया था, क्योकि मुझे यह आशका पहले ही थी कि 
एक-न-एक दिन यह होने ही वाला है। यह हो सकता है कि थोडी देर के लिए मेरी 
चेतना खो गई हो। ऐसा छगा कि कोई असाधारण बात हो गई है क्योकि मैने छोगो 
को उन्हें ले जाते हुए भथवा कोई दूसरी महत्वपूर्ण वात नही देखी | इस बात 
का वर्णन में केवल एक ही तरह से कर सकता हु--थानी यह सव भूचाल के समान 
हो गया, जिसमें देखा कम जाता है, अनुभव ज्यादा होता है। उस वगीचे में में डे 

घंटे तक रहा । इसके बाद मेरे एक मित्र और साथी आकर मुझे ले गये, छेकिन 

इसके सिवाय मुझे उस समय की कोई वात याद नहीं कि मेरे दिमाग में कुछ 

अजीबन्सा तूफान चल रहा था। 

इसके बाद में यमुना-तट पर गीता सुनने के लिए रोज जाने छगा और 

फिर १२ फरवरी को विडल्ला-भवन में उनके फूलो के सामने होने वाली प्रायना 
में गया । वाद में इलाहाबाद-सगम को जाने वाली स्पेशल ट्रेन तक भी में गया 

था। इसके बाद मेरा यह काम हो गया था--जैसाकि आज भी है---कि मे उनकी 

बातो को समझन की कोणिश कर, जोकि उन्होंने समय-समय पर मुझसे कही 

थी। वाह्म परिस्थितियों के सामजस्य का क्या अर्थ हो सकता है और उनके द्वारा 

दिये गए छोटे-छोटे उवको के विस्तार के कया मानी हो सकते है ? 

इस बात का प्रमाण में तव दे सकूगा, जब में यह सव व्यवस्थित कर लूगा, 
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और तब यहा वतलाने की अपैक्षा उस समय यह ज्यादा व्यापक और विस्तृत होगी। 
एक वात विल्कुल तय है और पहले कुछ क्षणो में दिल्‍्कुल सत्य थी कि गाघीजी कभी 
भी किसी भी अवस्था में किसी बात ते डरे नही। मुझे विश्वास है कि जीवन में वे 
भयभीत कभी नही हुए । प्राय उन्हें दुर्जेय कहा जाता हैं, पर में अमेद्य कहना 
अधिक पसद करूगा । कोई ऐसा कोना या रास्ता नही था, जहा से उनपर हमछा 
किया जा सके, घावा थोला जा सके या गहरी चोट पहुचाई जा सके--जीत छेना 
तो दूर की वात थी। (शरीर की चर्चा यहा असगत है--उन्होने मुझसे कहा था 
कि वास्तव में यह एक “बन्दीयृह” है।) अपनी पहली वातचीत के दौरान में जब 
हम एक वीलछी दरी के ऊपर टहछूते हुए वात करते जा रहे थे, उन्होने मुझसे एक 
बात को स्पष्ट रूप से समझने के लिए कहा था। 
उन्होने कहा, “में वीमार हू। में अच्छे-से-अच्छे डावटर को बुलता हूं 
मुझे बुखार है। वे सल्फा-द्वव्य का इजेक्शान देकर मेरे जीवन की रक्षा करते है। 
इससे कोई वात सावित लहीं होती ! ऐसा हो सकता है कि मेरी जिन्दगी का वे 
रहना ही इन्सानियत के हक में ज्यादा अच्छा हो। अब वात स्पष्ट हुई ? अगर 
अब भी विल्कुछ स्पष्ट नही तो में फिर बता दू ।” 
मैने कहा, “मुझे विश्वास है कि में समझ गया हू ।” इसके बाद हम गीता 
की चर्चा करने लगे और उन्होने फिर उप विषय को नही दुहराया । छेकिन मेरे 
लिए हर तरह से वे जो कुछ कहना चाहते थे, त्पष्ट था। 
यह अमेद्य विर्भीकता स्वय गीता, उपनिषद्‌ एवं अन्य प्रभावों पर अवलंबित 
हू (गिरितप्रवचन' का भी प्रभाव इसमें शामिल है) और शायद यह उनके आचरण 
में आरभ से ही हो, फिर भी उनके उपदेश के जनुतार इसका विकास जीवन-व्यापी 
अनवरत प्रयत्व से हुआ था | उनकी प्रकाशित रचनाओओ में वहुत्त दूर तक इस गुण 
का वढता हुआ प्रभाव मुझे दिखलाई पडता है। कुरुक्षेत्र की युद्धभूमि प्रत्येक व्यक्ति 
के हृदय में है, और साध्य साघन को एक-दूसरे से अलग वही किया जा सकता 
है। उन्होने यह भी वडे विश्वास के साथ कहा था कि यदि एक वार समी विद्वात 
गीता-सवधी उनकी व्यास्था को गलत करार दे दें तो भी वे उसमें सदा विश्वास 
रखेंगे । इन वक्‍्तव्यो की पूर्ण पवित्रता, निर्मीकता और बात्म-त्याग ने पहली ही 
चर्चा में मुझे इतना हिला दिया था कि उस अधेरे उद्याव में वडी मुश्किल से में 
अपना रात्त्ता खोज सका। उस तमय न तो मेने ईसा पर, न बुद्ध पर कोई विचार 
किया था। मुझे यह भी लगता है कि स्वयं गाधोजी ने भी उत्त समय उसपर 
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विचार नही किया था। उस समय वे अपने व्यक्तित्व की गहराई से बोल रहे 
थे | अपने जीवन में मेने ऐसा कोई व्यक्ति नही देखा, जिसके विषय में यह कहा 
जा सके | मेरे द्वारा रखे हुए विपयो पर विचार करते समय वे समस्त वाह्म 
अस्तित्व के बोध से परे हो गए थे--ऐसे विषय जो अन्ततोगत्वा उनके निजी जीवन 
की आकाक्षाओरो का निचोड थे। 
उनके द्वारा की गई गीता की व्याल्या यद्यपि महादेव देसाई ने जीवित 
रखी और उसे विस्तार भी दिया, फिर भी मेरा ख्याल है कि विद्वानों द्वारा 
उसका अधिक समर्थन नहीं हुआ है । श्री अरविन्द घोष भी यह वात स्वीकार 
नही करते थे कि कुरुक्षेत्र व्यक्ति के हृदय के भीतर है। गीता पर लिखे गए निवन्धो 
में उन्होंने उसे एक पाथिव युद्ध ही माना है जो स्वय बहुत भयकर था । यही वात 
कोई साधारण पाठक भी मानेगा, लेकिन गाधीजी के विचार उनकी आत्मा की 
तह से प्रकट हुए थे मौर उनके लिए वे विचार विल्कुछ सच थे और इसलिए एक 
रुम्बी जिन्दगी के वाद, जो आदि से अत तक वलिदान और आत्म-त्याग की कहानी 
रही है, जव उन्होने मेरे सामने वे विचार रखे, तो में उसे सत्य के रूप में उसी तरह 
मानने को विवश था, जिस तरह आज | यदि आत्मा साक्षात्‌कार की दिश्ा में 
आगे बढती है (जैसा कि मुझे स्वीकार करना चाहिए कि गाघीजी के साथ हुआ है) 
तो यह वात सत्य हो जाती हूँ कि कुरुक्षेत्र इन्सान के हृदय के भीतर ही बन जाता 
हैं और कर्मयोगी तव उसे विशुद्ध अहिसा में वदल देता है! साधारण व्यक्ति के 
विपय में यह छागू भले न हो, लेकिन महात्मा गाथी की मृत्यु में, शिक्षा में भौर 
जीवन में कर्मयोगी का सत्य वराबर निहित था । 
ईशोपनिपद्‌ के विपय में उनके दृष्टिकोण को अध्ययन करने के लिए मुझे 
पर्याप्त सामग्री मिली है ! उनकी व्याल्या का असर मेरे विचार से दो श्रेणियों 
में रखा जा सकता है--पहला असर विधि या घधर्म-सवधी हैं, और दूसरा, बुद्धि- 
सवधी | जहातक मुझे माछूम हुआ है, उनके जीवन में 'गिरि-प्रवचन' का उनी 
समय प्रवेश हुआ जिस समय गीता का, परन्तु 'गिरि-प्रवचन' का किय जेम्स का सुन्दर 
भाषायुक्‍त स्वरूप उनके पास पहुंचा, जवकि जो गीता उन्हें इस समय उपलब्ध 
हुई, वह सर एडविन का छत्दोवद्ध अग्रेजी अनुवाद मात्र था (इस समय गावीजी को 
उम्र बीस वर्ष की थी) । ऐसी अवस्था में यह आइचर्य की बात नहीं है कि गाधीजी 
के पूरे हिन्दू होने के उपरान्त भी यह ईनाई धर्म-पुत्तक उनको वहुत अविक प्रभावित 
कर सकी । गीता अपने पूरे प्रभाव में उनके सामने सन्‌ १९२४ में ५४ वर्ष की 
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उम्र में आई, अर्थात्‌ जवकि दिल्‍ली में उन्होने तीन सप्ताह का उपवास किया था। 
इसी समय स्वर्गीय मालवीयजी ने गीता का पारायण उनके सामने गाकर किया। 
शेष जीवन में उन्होने मूल सस्कृत में ही गीता का पारायण किया, उसपर चिंतन 
किया और कठाग्न किया । और उसके उन्दो की लय में उन्होने उत्तरोत्तर अधिका- 
घिक सौन्दर्य पाया । गीता के द्वितीय अध्याय के अतिम १९ इछोको का पाठ उनकी 
प्रार्थना-सभा में हमेशा होता था और उनकी चेतना में गीता का यह अश 'गिरि- 
प्रवचन से बडी वारीकी के साथ मिल गया था। यह मेल इतना गहरा था कि गीता- 
सवंधी गाधीजी की व्यास्या इससे एकदम प्रभावित हो गई थी, फिर भी २७ 
जनवरी की अपनी बातचीत में, जवकि उन्हें ऐसा छूगा था कि मुझे एक ऐसे 
सत्य की आवश्यकता है, जो उनकी पहुच के भीतर हो, जो कुछ मृझे दिया वह 
था गीता से भी परे और शायद ऊपर--ईशोपनिषद्‌ | निस्सदेह इसकी जानकारी 
उन्हें अपने तमाम जीवण में थी, फिर भी उन्होने मुझसे कहा था कि सर्वप्रथम 
उन्होंने सन्‌ १९४६ में इसे 'प्राप्त' किया, जबकि जञावणकोर के कुछ ईसाई 
श्रोताओं को समझाने के लिए उन्होंने किसी अधिकृत रचना को प्रस्तुत करता 
चाहा था। 
मेरी राय में उनके विकास में धर्म-निरपेक्ष और बुद्धि प्रधान प्रभावों का 
इन महान्‌ धामिक रचनाओ की अपेक्षा गौण स्थान हैं और शायद अपने घार्मिक 
सस्कारो के अभाव के कारण हीं 'गिरि-प्रवचन' और 'गीता' उनकी आत्मा पर 
इतना निरणयात्मक प्रभाव छोड सके | वे इतने ही ईसाई थे, जितने वौद्ध, और 
एक हिन्दू ओर विशेषकर वैष्णव होने के नाते चाहते हुए भी वे गीता की धामिक 
मान्यता की उपेक्षा नही कर सकते थे । परन्तु फिर भी महाभारत और रामायण 
को ईव्वरी रचना मानने के लिए वे तैयार नहीं थे, ऐसा उन्होने मुझसे कहा भी 
था । उन्तको वह “महत्वपूर्ण कथाए” ही कहते थे। इस प्रकार दो घामिक पुस्तके 
उनके निकट विल्कुल नवीन और ताजे रुप में आईं। उनके ऊपर इन पुस्तकों को 
न तो थोपा गया था, जौर न 'प्रमाणित सत्य' की तरह पेज किया गया था, 
इसके विपरीत, विल्कुल स्वाभाविक रूप से अपनी अन्तरग्रेरणा की सहायता से 
उन्होंने इनकौ खोज की । 
प्रधानतया रस्किन का और तत्पण्चात्‌ टाल्सटाय का उसके ऊपर घर्म- 

निरपेक्ष और वुद्धिवादी असर पडा था--और वे ही उन्हे सहयोगात्मक श्रम और 
चरस्ें की ओर छे गए थे । अपनी आत्मा-कथा में उन्होने रस्किन-सवधी अपनी सोज 
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की विस्तृत व्यात्या की हैं, लेकिन सचमुच यह बडे दुख की वात है कि में उनसे 
स्वय दो पिगठम आँव गॉँड इचन्न विदिन यू (दवर का राज्य तुम्हारे भीतर ही है) 
के विपय में उनके विचार न पूछ सका। में विश्वास नहीं कर सकता कि अब इतना 
जागे बढने पर यह उन्हें इतना प्रभावपूर्ण छय सकता, जितना कि यौवन में । 
यह सत्य है कि यदि कुरुक्षेत्र की युद्ध-भूमि प्रत्येक मानव के अन्तर में है तो इस 
विषय में टाल्सटाय का उत्कृष्ट दार्गनिक दृष्टिकोण बिल्कुल सत्य है, लेकिन 
टाल्मटाय की त्पूर्ण तर्क-विधि सामाजिक और राजनैतिक व्यवस्था के स्तर तक 
ही मीमित रही है और इसलिए यह समझना वास्तव में वहुत कठिन है कि व्यक्ति 
विना दवाव या वाह्य-प्रतिवन्धो के कंसे चछ सकता हैं। लेकिन इस विषय पर 
आज चर्चा नही करनी थी और न रविवार वाले विषय पर कि ईसा नजारथ का 
एक कलाकार था। यह उनका एक खयाल था जो सन्‌ १९२४ की मुलाकात के 
समय न्यप्ट हुआ था, और इसी विपय पर आगे चर्चा करने की भेरी इच्छा इस 
मान्यता पर निर्भर थी कि मुहम्मद और ईसा में उन्होने जिस रचनात्मक सूझ 
का सकेत किया था वह बहुत अश तक उनकी सूझ से मिलती-जुलती थी-- 
यह सूझ भाग्य के साथ मेल के विशेष विचार से उत्पन्न हुई थी । उदाहरण के 
लिए मेने उनसे यह पूछने का विचार किया था कि ईसामसीह यह जानते हुए भी 
कि यरूणलछम जाने का मतलव उनकी मृत्यु है, वहा क्यों गए । में महात्माजी से 
दो बातो का अन्तर जानना चाहता था--भाग्य के साथ मेल अर्थात्‌ महत्वपूर्ण 
बलिदान, मृत्यु द्वारा शिक्षा देना--और आत्महत्या । कछाकार ईसा के विषय 
में उनसे पूछने के दूसरे शब्दों में यह मानी थे कि में स्वय इस प्रकार शहादत की 
ओर बढती हुईं उनकी अडिग गति के विपय में कुछ मालूम कर सकता । 
में “कर सकता” का प्रयोग कर रहा हू, क्योकि इस विपय में निश्चित रूप 
से कुछ नही कहा जा सकता है असलियत यह है कि हो सकता हैँ अपनी असाधारण 
निर्मलता, मानसिक उच्चता, व्यापक स्थिर-वुद्धि, अथक व्यावहारिक कार्यश्ीलता 
एवं सामान्य ज्ञान के आग्रह के वावजूद, महात्माजी भाग्य के साथ अपने योग से 
पूर्णतया परिचित न हो । आखिर, वे सूझ-सपन्न व्यक्ति थे । इतिहास के महानतम 
व्यक्तियों मे से एक थे और सूझ की प्राथमिक विशेषता यह है कि वह रचनात्मक 
शक्ति के अचेतन तल से उठती हुईं प्रकट होती है। ऐसी दशा में यह सभव 
प्रतीत होता है कि उन्होने जिस समय डाडी नमक-यात्रा आरम्भ की उस समय 
तक वे स्वय उन ब्वन्यात्मक प्रतीको के उन गृणो की विशेषताओं से परिचित नही" 
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थे, जोकि विभिन्न भाषाओ, स्थान और काल से परे उसे प्राप्त हे, यद्यपि उन्होने 
यह भछी प्रकार अनुभव किया था कि तमाम हिन्दुस्तानी भाषाएं इसके प्रभाव से 
भ्रोत-प्रोत है और इस प्रकार हिन्दुस्तानी छोगो की जागृति में इनका वहुत अहम 
स्थान है। श्रीमती नायडू ने, जो कि भमक-यात्रा के समय और जेल में भी गाधीजी 
के साथ थी, मुझे वताया था कि उस समय तक प्रतीके के रुप में वे स्वय इसके प्रभाव 
से परिचित न थी, और न गाधीजी ने यह वात उन्हें समझाई थी | यहू एक बात 
थी जो सपन्न पहले हुई भोर उसकी सिद्धि वाद में प्राप्त हुई । 

किसी तरह, इस विषय पर और सवाछ-जवाब नही होने वाछे थे। मेरा 
प्रयत्त यह था कि उनके साथ होने वाली वातचीत के समय ही इसका अथे मे उसीमें 
से खोज लू । किसी विषय के मूल्य-दान में इस प्रकार प्राप्त ज्ञाव की बुनियाद 
बडी कमज़ोर मानी जा सकती है, फिर भी जिन परिस्थितियों के बीच उन बातो 
का श्रीगणेश हुआ, उनकी ते तो व्याख्या ही की जा सकती है और न भौतिक 
स्तर पर उनका विश्वास ही किया जा सकता है। उन्हें भाम विधार के अश के रूप 
में ही पेश किया जा सकता हूँ । 


४१५५ 
महात्माजी के तीन आदर्श 


थाकिन नू 

असहिष्णुता, लोभ और घृणा के अधकार से आवृत्त इस विश्व में दो बड़े 
सकटो के बावजूद महात्मा गाधी का जीवन और शिक्षा आज भी अद्वितीय अकाश- 
स्तम के समान चमक रहे हैं। पच्चीस वर्षो के समय में दो विदव-युद्धो द्वारा 
उत्पन्न विनाण और सहार राष्ट्रो के दिमाग में शायद सयम का भाव हाने में काफी 
समय हो, ऐसा छोग सोच सकते है और इसलिए पवित्रता, आत्म-त्याग और 
अहिंसा के उन आदश्ों के पालन की ओर वे झुक सकते है, जितका गाधीजी ने 
अपने जीवन में स्वय पालन किया था। लेकिन द्वितीय महायुद्ध के अत से ऐसा 
प्रतीत होता हैं कि उस स्वार्थ, असहिष्णुता, और अनैक्य के पुनरागमन के छिए 
सानो इसने रास्ता साफ होने का सकेत दे दिया है, जिसके कारण स्वयं द्वितीय 
महपुद्ध हुआ था। महात्माजी ने अपने देश में उनके उच्च आदशंवाद,और उपदेश 
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के व्यवहार ने आजादी की लड्ाई को एक आध्यात्मिक स्तर तक उठा दिया 
था और इस प्रकार आजादी के उसके दावे को सभी दृष्टियों से अजेय बना दिया 
था। इस व्यापक विश्व में, उतकी मसीहतो ने जिसकी लाठी उसकी भैस' वाले 
फानून और पडोसी की वस्तु के प्रति मोह के विरुद्ध एक चुनौती पेश की, क्योकि 
अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में मावव के कार्यों के पीछे यही प्रवृत्ति काम करती है। इस 
प्रकार एक पागल के हाथ से होने वाली उनकी मृत्यु ने केवल हिन्दुस्तान को ही 
नही, वरन्‌ सारे विश्व को स्तभित कर दिया। ऐसा लगा मानो, प्रेम और ज्याति 
के जिस भवन को उन्होने बडी सावधानी से वनाकर खडा किया था, वह ढह्‌ 
जायगा, और जिस सामजस्य को उन्होने प्रोत्साहित किया था वह ओझल हो 
जायगा। परतु उनके आशीर्वाद की ताकत हत्यारे के हाथ की मौत से ज्यादा 
मजबूत साबित हुई और महात्माजी की नसीहते आज भी दुनिया के छाखो छोगो 
के जीवन और भावना को प्रेरणा दे रही है । छाखो आने वाली सतानें समय-समय 
पर उससे प्रेरणा और उत्साह प्राप्त करेंगी । 
महात्मा गाधी कौ सत्य के लिए भावना-प्रधान खोज और उद्देश्य के प्रति 
उनकी पूरी सचाई ने मुझे बचपन से ही उत्साहित किया है। मेरी यह तीज इच्छा 
थी कि में एक शिष्य के रूप में उनके आश्रम मे कम-से-कम एक वर्ष तक रह, 
ओर इस प्रकार उतकी नसीहतो को ज्यादा पूर्णता के साथ अपने में पचा छेता 
चाहता था, जोकि प्रकाशित छेखो को पढ़कर कभी सभव नही हो सकता था । 
छेकिन परिस्थितिया कुछ और ही चाहती थी। फिर भी उन्हें एक वार देखने के 
लिए म॑ दृठप्रतिज्ञ था, और जवाहरछालजी द्वारा हिन्दुस्तान को देखने के 
क्ुपापूर्ण निमंत्रण ने मुझें वह सुमवसर दिया, जिसके लिए में वर्षों से इच्छा कर 
रहा था। मेने महात्माजी को वर्मी किसान का टोप भेंट में दिया था, जिसे उन्होने 
उदारतापूर्वक स्वीकार भी कर लिया था । वाद में मेने कुछ समय उतकी इच्छा- 
नुसार वैसा ही दूसरा टोप खोजने में खर्चे किया । अत में जब वह मिला तो मेने 
अपने मित्र ऊ हॉन के सरक्षण में हवाई जहाज से उसे भारत भेजा, लेकिन खेद 
कि जिस समय एक अकिचन थिप्य की यह भेंट लेकर हवाई जहाज दिल्‍ली के रास्ते 
में था, हत्यारे की गोलियो ने उनके दुर्वछ शरीर को छेद दिया और मानव-जाति 
को अपने एक महानतम पुत्र से वचित कर दिया | उस टोप को उनके ठडे चरणों 
पर रखा गया और अपनी जनता की सेवा में प्रेम, पवित्रता और वलिदान की 
उनकी शिक्षाओ को मरते समय तक आचरण में छाते रहने के निश्चय का मेरे 
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लिए वह प्रतीक वन गया । 
एक वौद्ध और सत्य का विनम्न शोधक होने के नाते महात्माजी के तीन 
आदर्शो का मुझ पर वहुत प्रभाव पडा | पहला था प्रह्मचर्य का आदर्श, जिसका 
उन्होने केवल उपदेश ही नही दिया वरत्‌ अपने जीवन के अधिकतर भाग में 
उसका दृढ्ता के साथ पालन किया । अपनी पतली की स्वीकृति से अपने वैवाहिक 
जीवन को वासना से मुक्त करके यौन-सबंध को उन्होने विल्कुल खत्म कर दिया 
था और इस प्रकार जीवन में मैथुन पक्ष का उनके लिए कोई अर्थ नही रह गया 
था। मानसिक पवित्रता से दैहिक पवित्रता पैदा हुई थी | वे एक महात्मा थे, जिन्होंने 
अपनी वासना को विल्कुल जीत लिया था। 
दूसरा ऐसा आदर्श था, जिसका पालन बहुत छोग कर सकते है, याती 
निर्धेनता का आदर्श । सावुओ और सन्यासियो के लिए स्वीकृत सपत्ति से परे उनकी 
कोई निजी सपत्ति नही थी--अर्थात सिर के ऊपर एक छत भौर अति साधारण 
कपडे जो उनकी केवल धूप और सर्दी से रक्षा कर सके । पिछले वर्षो में उनका 
खाना भी बहुत साधारण हो गया था--खजूर और वकरी का दूध। घन भर 
आराम का उनके लिए कोई मूल्य नहीं रह गया था और इसलिए जीवन की 
नितान्त अनिवार्य आवश्यकता से परे जो कुछ ज्यादा था, उसे उन्होने धीरे-धीरे 
छोड दिया था । 
तीसरा आदर्श--जिसका मे विशेष प्रशसक था--अहिसा का आदर था । 
महात्माजी के विचार से हिंसा का किसी प्रकार भी समर्थन नही किया जा सकता 
था | उनकी मान्यता थी कि हिसा को अहिसा से, धृणा को प्रेम से और अहकार 
को विनम्नता से जीतना चाहिए । यह सिद्धान्त दुनिया के लिए नया नही है। बुद्ध, 
ईसा एव दूसरे धर्म-प्रवत्तंको द्वारा इसका उपदेश दिया जा चुका है। महात्माजी 
ने इस सिद्धान्त को ऐसी दुनिया में फिर से जीवित किया, जो इसे बिल्कुल भूल 
चुकी थी, जहा जग्रल का कानून प्रचलित था, जहा ताकतवर जातियो ने वल- 
पूवेंक कमजोर जातियो को अपने अधीत कर लिया था, जहा साम्राज्यवाद और 
पजीवाद टेक और सगीनो के पीछे शरण लेकर मानवता को भयभीत कर रहे है । 
ऐसे राप्ट्र की व्यावहारिक समस्याओो के हल में इस सिद्धान्त को अमल में छाकर 
गावीजी ने अपनी मौलिकता का सबूत दिया था--ऐसा राष्ट्र जो गुलाम होने 
के साथ-साथ वर्वर जातिवाद और आर्थिक पराधीनता का सदियों से गिकार 
था। हिन्दुस्तान वगावत कर सकता था और हिंसा का जवाब हिंसा से दे सकता 
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था, छेकिन इस तरह जीत अनिश्चित थी, पर प्रश्न सफलता और असफलता का 
उतना नही था । प्रइन था कि इस प्रकार सशस्त्र ऋति खून-खराबी, गरीवी और 
पीडा की जडे हमेशा के लिए जमा देती और इससे जातीय घृणा की जडे भविष्य 
के भीतर तक प्रविष्ट हो जाती । 
इन तीन विद्धान्तो के उपदेश और अपने दैनिक जीवन में इनके अनवरत 
आचरण की सहायता से महात्माजी ने असगठित हिन्दुस्तान के जनसामान्य को 
एक दक्तिशाल्ली सगठन में बदल दिया । सफलतापूर्वक साम्राज्यवाद के विरुद्ध 
लडाई लछडकर अपने देश के लिए स्वतत्र देशो के वीच एक उचित स्थान प्राप्त 
किया। एक ऐसे राष्ट्र ने, जो अपने शानदार अतीत और दाशनिको की शिक्षा को 
भुला चुका था, जिसकी जिन्दगी पर स्वार्थ, अह और फूट की लहरें छा गई थी, 
फिर एक वार वाणी प्राप्त की ओर अपनी ताकत का अनुभव कर भारतवर्ष को 
अपनी नींद की वेतावी से जगा दिया। इस सदी के पहले बीस वर्षों में हिन्दुस्तानी 
जनता की चेतना के अन्दर जो महान्‌ परिवर्तन हुआ, उससे महात्माजी के आदशे- 
की सामर्थ्य का अदाज लगता है । 
अपने जीवन के आरभिक दिनो में महात्माजी ने सत्याग्रह अथवा अहिसक 
अबज्ञा के शस्त्र का प्रयोग दक्षिण-अफ्लीका में रहने वाले भारतीयों की समस्या 
के हल करने में किया । उन्होने वैरिस्टर की वडी आमदनी को छोड दिया और 
हिन्दुस्तानियो का, अनुचित कानूनो के खिलाफ अहिसक प्रतिरोध के मोर्चे पर 
नेतृत्व किया | कुछ हद तक इसमें सफलता मिली पूर्ण सफलता अप्राप्य थी, 
क्योकि सभी ने उस सिद्धान्त का सच्चाई के साथ पालत नहीं किया था और न लोग 
उस सीमा तक उन्त मुसीवतो को सहने के लिए तैयार थे, जिनको उन्होने स्वेच्छा- 
पूर्वक सहन किया था। परन्तु इन्हें यह मालूम था कि उनका यह रास्ता अत में 
जातीय गुलामी के वधन को तोडने मे अवश्य सफल होगा । दक्षिण-अफ्रीका के अपने 
आरकभिक दिनो में उन्होने अहिसक प्रतिरोध के आन्दोलन के साथ 'घृणा के अभाव 
वाले सिद्धान्त को भी मिला दिया था। वोअर-युद्ध के समय उन्होंने रेड-कास-दंल 
खडा किया और उसका सचालन किया । जोहन्सवर्ग में जब प्हेग का प्रकोप हुआ 
तो उन्होने वहा एक प्लेग अस्पताल कायम किया । तेटाछ के १९०८ के विद्रोह के 
समय स्ट्रेचर पर घायलो को ले जाने वाल्ली एक ठोली सदी की । 
सन्‌ १९१४ मे वे हिन्दुस्ताव आये । सन्‌ १९१८ के अत्याचारी रौछठ-एक्ट 
के बाद देश में अपने सत्यायह के व्यवहार के लिए एक व्यापक क्षेत्र उन्होंने पाया । 
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लेकिन, अफसोस कि उनके सभी अनुयायी उनकी अहिंसा को पूर्ण रूप देने के योग्य 
नहीं ये, और इसलिए अत में पजाव और दूसरी जगहों पर यह आन्दोलन असफलता 
में समाप्त हो गया। 

बीज वोये जा चुके थे और इस प्रकार अहिसा और असहयोग का विचार 
चारो ओर फंला। १९३० का देशव्यापी सविनय अवज्ञा-आन्दोलन नमक-कानून के 
सामूहिक प्रतिरोध से आरभ हुआ और यदि इसने अग्रेजो को भारत से हटने के 
छिए विवश्ञ नही किया तो भी इसने हिन्दुस्तान में सामाज्यवादी शक्ति की नीव को 
हिला दिया और उनके यहा रहने के दिनो को सीमित कर दिया । यदि सभी हिन्ई- 
स्तानियो ने पूरी तरह से अमल किया होता, तो अहिंसक अवज्ञा का आन्दोलन असफल 
नही हो सकता था। मानव-स्वभाव की दुर्बलता के कारण यह आन्दोलन असफल 
हुआ, किसी उपाय की कमियो के कारण नहीं। अंत में, यह वहू बीज था, जिसे कि 
हिल्दुस्तानी नेता ने अपने छोगो के दिमाग में वोया या , और जिसके कारण हिन्दु- 
स्तान की आजादी की माग को ठाला नही जा सकता था। 

भहान्‌ कार्यो के साथ महात्माजी का नाम सदा जुडा रहेगा। इनमें से एक 
हरिजन-उद्धार का काम है। हिन्दुस्तान एक छोर पर शासक-जाति के विरुद्ध 
लडाई लड रहा था, और दूसरे छोर पर अपने भीतर एक ऐसी रूढिवादी जाति प्रथा 
को छिपाये था, जिसके अनुसार दलित' वर्ग को उक्च छोगो की परछाई छूने तक का 
अधिकार नही था। उनके मदिरो और कुओ तक उनकी पहुँच वर्णित थी। यह बात 
भहात्माजी की मानवता और विद्व-प्रेम के विरुद्ध थी। इसलिए उन्होने अपनी प्रवकत 
मानसिक णवित और सत-प्रभाव को हरिजन-उद्धार के काम में लगाया | हिल्दूँ 
धर्म को इस दोप से मुक्त करना उनके जीवन का कार्य वन गया था। उनकी मृत्यु 
होने तक यह आन्दोलन समाप्त नदी हुआ था, हालाकि उन्होंने काग्रेस को इस वात 
के लिए विवद किया था कि वह अस्पृश्यता-निवारण को अपने कार्यक्रम का आवश्यक 
अंग माने। महात्माजी सभी इन्सानो को समान और वदुतुल्य मानते थे--चाहे वे 
हिल्दू हो, चाहे मुसलमान, चाहे यहुदी । इस प्रफार उन्होने जिस सुधार का वीजारोपण 
एिया, वह समय आने पर अवश्य फल देगा और हरिजन-ाय को सफलता मिलेगी। 

भहात्मा गाषी आज इस दुनिया में नही है, परन्तु जिन महान्‌ आदशों की 
पौध वो उन्होंने स्त्री-पुर्पों के मस्लिप्फ में रोपा है, आचरण की पूर्ण पवित्रता, 
मित्र और झन्र वे प्रति प्रेम-व्यवह्यर , निर्धनता एवं पुए्प-पुरुष के बीच और 
स्पीडजी के बीच वर्गभेद की पूर्ण गमाप्ति--बह पौध सदा अमर रहेगी और मात- 
बता को विश्व-्रेम और विष्व-शानि के निकट छे जायगो । 
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सिविल थानंडायक 


यह वात देसने में मजीव-सी मालूम पडती हैं कि किसी के घामिक मत का 
प्रचार किसी बाहर के दूसरे व्यक्त द्वारा हो, ऐसे व्यक्ति द्वारा जिसका मत विल्कूल 
भिन्न हो। यह मेरा निजी अनुभव है और जिस व्यक्ति ने मेरे अपने चर्च-मवधी विचारों 
को--चर्च आँव इग्लैण्ड--के सुलझाने में मुझे सहायता की,वह व्यक्ति थे गाधीजी। 
मेरा खयाल है कि मुझे यह वात इस तरह से कहनी चाहिए कि ईस्ताइयत को और 
अधिक स्पप्ट रूप से देखने में, किसी विशेष चर्च या ईसाईयत की किसी शाखा की 
अपेक्षा, उन्होने मेरी अधिक सहायता की, और निश्चय ही यह वात उनके व्यापक 
विचार की सूचक है। उत्होने अपने छेखो, राजनैतिक कार्यों एव जीवन के प्रति 
अपने व्यक्तिगत दृष्टिकोण हारा 'धर्म' में आस्था की साक्षी दी है-ईशिवर में विश्वास 
की साक्षी दी है । जैसे-जैसे एक व्यक्ति नये टेस्टामेंट' वाइविल को वार-वार पढता 
है, उसे पता चलता है कि वे ईसा के उपदेशो के कितने नजदीक थे। प्रत्येक व्यक्ति 
फो यह मालूम था कि गावीजी प्रत्येक कठिन क्षण में एक सच्चे ईसाई का रुख 
अल्तियार करेंगे और इस प्रकार सच्चे अर्थ में वे हम ईसाइयो के मार्ग-दर्शक वन 
गये थे। बचपन से मेरे छिए यह एक समस्या थी कि किस तरह एक पथ, एक मत 
विशेष को यह निश्चय हो सकता है कि उसके मौजूदा रूप में पूर्ण सत्य छिपा है, 
क्योकि कभी-कभी हमें यह देखने को मिला है कि दूसरे छोगो के पथ ने किस तरह 
हमारी जिन्दगी के रास्ते में एक 'भार्ग-सकेत' का काम किया है। गएघीजी ने मेरे 
लिए यह वात और स्पष्ट कर दी । 

उनकी मृत्यु के उपरान्त उनकी स्मृति में होने वाछी वेस्टमिन्स्टर एवं 
गिरजाघर की प्रार्थना कितनी अद्भुत थी, यह वात अनुमव करने से में अपनेको 
रोक नही सकता । उस दिन विभिन्न पयो के ईसाई वहा इकट्ठे थे--हिल्दू, वौद्ध, 
मुसलमान और वहुत-से दूसरे धर्मों के छोग भी वहा मौजूद थे। मे केवल उनकी 
वात कह रही हूँ, जिन्हें मे जानती थी। हम सब एक ही उद्देश्य के लिए बहा इकट्ठे 
हुए ये--इदवर को यह धन्यवाद देने के लिए कि उसने हमें एक सत-जीवन को जानने 
की सुविधा प्रदान की। इसीके बाद मेरे एक हिन्दुस्तानी मित्र ने मुझसे कहा कि 
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कितना अच्छा होता, यदि हम छोग कभी-कभी हो के तो वर्ष में एक बार ऐसी 
प्रारवना में शामिल होकर उन वातो पर विचार कर सकते, जितपर हम सब 
सहमत हूँ बोर थोडी देर के लिए अपने मतभेदों को नूछ जाते, जैमाकि गांवीजी 
ने किया था। दूसरे छोगो के साय एक ईइवर के प्रति पितृ-भाव उत्तन्न करने में, 
मानवमात्र के प्रति भाईचारे की भावना बढ़ाने और अन्य ऐसी ही बातो की 
एकता का अनुभव कराने में उन्होंने क्तिनी सहायता की; और हमें यह भी 
चताया कि मतमेदो के प्रति झगडते हुए ही हमें इस तथ्य को ऋहण करता चाहिए। 
गंबीजी ने मेरे च्चे के और भी वहुत-से सिद्धांतो को समझने में मेरी सहायता 
की। उदाहरण के लिए कुमारी मेरी का शिक्षा, चिन्तत, दोप की आत्म-स्वीकृति 
आदि विपयो को में पुराने रूुढिवादी चर्च के तरीके से उतना नहीं समझ सकी, 
जितना उनके दृष्टिकोण की तहायता से । 
बात्मा और पदार्य के एकोकरण के विषय में उनकी मिला, चिन्तन, और 
प्रायंना के घात क्षणो के प्रति उनका आग्रह, उनकी विनम्रता आदि ऐसी सहायदाएँ 
हें, जिन्हें हमने इन सत्तेते प्राप्त किया है और जिनमें व्यक्तिगत रूप से एक ने होते 
पर भी, हम उनसे अच्छी तरह परिचित है । उनके लेख और उनकी वातें हमारे 
लिए इतनी ममता और सच्चाई से भरी है कि प्रत्येक व्यक्ति को पढ़ते समय ऐसा 
रुपता है, मानो वे उनमे वातें कर रहे हो! हर व्यक्ति यह आसानी ये जान सकता 
था कि कठिन समस्या सामने आने पर वे किस तरह की सलाह देंगे। 
हममें से वहुतो के लिए वे ईसा की व्यास्या के मूत्ते रूप थे, और उनकी जिन्दगी 
तरीके के प्रति जो छतनता हम जनुनव करे है, मुझे विध्वास है कि वह व्यक्तिगत 
रूप से हम सवको उन ईव्वरीय ज्ञान के प्रयतल की दिद्ला में बागे वटने में सहायता 
देगी, जो हमारे काम में, हमारी राजनीति में एवं हमारे व्यक्तिगत सबबो में सदा 
लक्षित होता 
उनकी मृत्यु गुजर जाना नहीं है, वल्कि आगे वढ़ दाना हैं। वे उठी रास्ते पर 
जाये बढ ही रहे हैं, जितपर चलकर संतों ने हमारी जीवन-यात्रा को अविक व्यव- 
स्थित और एक बच्छी दिया ने ब्येर दाने के योग्य बतावा था ) दो उनके मित्र थे, 
आज न अपनी अच्छाइयो में उनकी झलक देतते हैं, जोर हन पापियो और चबड़ाठ गो 
को बपने उदाहरण औौर बपने ज्णेतिरय प्रन्यम से वे बाज भी सहायता दे 
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वस्तुओं को देवने का शायद हमारा विचित्र तरीका है। जब हम किसी हिन्दु- 
मस्तानी और अग्रेज को साय-साथ देखते है तो सबसे पहले उनके शरीर और रग का 
भेद हमारे सामने आता हैं और सवसे अत में मानसिक और भावना-सवधी प्रति- 
क्रिया में निहित तात्त्तिक एकता, जिसकी कि पुष्टि एक अति अनुभवी द्रष्टा, लाई 
पेथिक छारेन्‍्स ने की है, ठीक यही अवस्था भारतीय और पश्चिमी संस्कृति के विपय 
में है। हमारे नजदीक पहले उनका भेद आता है, और अक्सर हम उस गहराई तक 
जाने की कोशिग नहीं करते, जहा अन्तर्दुष्टि और आकाक्षा का गठबंधन पाया 
जाता है। फिर भी सस्क्ृति की भाषा से तुलना की जा सकती है। मानव-इतिहास 
के एक निश्चित युग में कुछ लोगो या कुछ जातियो के लिए यह आदान-प्रदान का 
एक सहज साधन रही है और भाषा की विचार पर प्रतिक्रिया होती है, जिससे कि 
उसकी अधिक स्पष्टता के साथ अभिव्यक्ति हो सके । इसलिए यह व्यापक रूप से 
सत्य है कि दुनिया की तमाम भाषाएँ महत्वपूर्ण सत्यो की अभिव्यक्तित के सावन 
उपलब्ध करती है । हमारे युग की सबसे वडी आवशब्यकता एक ऐसे भाषा-ास्त्री 
की है, जिसे कि सास्कृतिक दृष्टि से बहुभापी कहा जा सके , जो केवल पाढित्य- 
पूर्ण न हो, वरन्‌ जिनके अन्दर पूर्व और परिचिम को एक दूसरे के सामने दुभाषिये 
के समान रखने की सूक्ष्म दृष्टि हो। 

योही काछान्तर से परम्पराओ के पारस्परिक सर्प में भिन्नत्व खत्म हो 
रहा है। इसी वात को हम इस तरह रख सकते है कि वगीचे के सभी फूलो में एक 
अपना सौंदय हैं, छेकिन माली खोज करके सभी फूछो की एक ऐसी कलम तैयार करे, 
जिससे वास्तव में एक सुदर फूल तैयार हो सके | अधिक सत्पप्ट रूप करने के लिए 
कह सकते हे कि विभिन्न फूलों को ख़त्म करने के लिए एक नया फूल तैयार करें। 
वडा खतरा हठवर्मी से भरी सास्क्ृतिक प्रातीयता में है, जिसका गौरव रूढिवादी 
रस्मो और विव्वासो तक ही सीमित है भर जिसे मानने वाले समझते हूँ कि उनकी 
विशेष सम्यता ही “सबसे अच्छी” हैं और वह भी केवछ उनके लिए नही, वरन्‌ 
प्रत्येक व्यवित्त के लिए | पश्चिम में तो यह आम दोप है। महात्मा गान्वी के विष्व- 
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सदेश का खुले दिल से स्वागत करने के वजाय उसका विरोध करने की भावना 
बहा वहुत तीव्र है। “सदेश प्रचार की वात हिन्दुस्तान में अधिक सफल हो सकती है, 
लोग कहेंगे, “लेकिन इसे फैलते हुए वे यहा नही देख रहे हैं।” अथवा “अग्रेजो पर 
अहिंसा का प्रयोग इसलिए सफल हुआ, क्योकि हम छोग अपेक्षाकृत अधिक सहिष्णु , 
और न्यायप्रिय जाति है। यही प्रयोग नाजियो के विरुद्ध अयवा सामूहिक विनाश के 
अणु वम सरीखे हथियारों के खिलाफ काम में नही छाया जा सकता है। 
इसपर भी"गाघीजी इतने पूर्व के नही है, जितने विदव के । उनका दर्शन 
और ढग-ठाचा निश्चित रूप से मानवमात्र के उपयुक्त है , क्योकि सास्कृतिक, 
सामाजिक और शैल्पिक भिन्नताएँ जहा जीवन में निर्णयात्मक महत्व रखती हैं, 
चही उनकी अपेक्षा उनके कार्य का धरातकू अधिक गहरा होता है। गाघीवादी 
शातिवाद को केवल उनके हिन्दुस्तानी होने के कारण असगत मानना ठीक वैसी 
ही बात है, जैसी कि मारर्सवाद का केवल मार्क्स के जन होने के बाते विरोध 
करना | पाच प्रइन विल्कुछ साफ है, परन्तु उन्हें वहुत कम पूछा गया है। यहप्रएत 
निर्णय करेंगे कि गाधीवादी उदाहरण का विश्व-महत्व है अथवा नही 
१ गांधीजी की मान्यताओं का क्या आधार है ? 
२. वे मात्यताएँ क्या थी ? 
३ हिन्दुस्तान के वाहर दुनिया के वारे मे गाधीजी को क्या कहना था * 
४ उचित राय की कसौटी क्या है ? 
५ व्यक्तिगत चेतना को क्या प्रतिक्रिया होती है ? 
में यह बताने की कोशिश करूंगा कि इन प्रश्नों के उत्तर किस दिला में सोजे 
जा सकते है । 
गाघीजी एक हिन्दू थे, ेकिन उनकी स्थिति के लिए यह जरूरी था । 
हालाकि धर्म बहुत-से हे, परन्तु सत्य धर्म एक ही है ।” “मेरा हिन्दू घर्म पथवादी 
नहीं हँ। जहातक में जा सकता हूँ, इसके भीतर इस्लाम के, ईसाई धर्म के, बौद्ध धर्म 
के और यहूदी धर्म के सभी श्रेष्ठ तत्त्व उपल्वित है।” इसलिए यह कहता कि महात्मा: 
जी के जीवन पर नये टेस्टामेट' बाइविल' भोर अन्य घामिक पुस्तको का गौण प्रभाव 
पण है, गठत है। साहित्यिक दृष्टि से तीन अन्य रचनात्मक प्रभाव उतके जीवन 
पर परे है टाल्स्टाय का ईसाई झातिवाद, जिसकी व्याख्या उन्होंने “दी किगडम 
बाफ गाउ विदिन यू” ( तुम्हारे भीतर ईश्वरोय राज्य) में की है, रस्विन द्वारा 
एपित 'अनदूदि लास्ट में उल्चिसित काह्यनिक साम्पवाद का, और सबिनिय 
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अवज्ञा पर लिखे गये थारो के निवधो में वणित रहस्थवादी अराजकतावाद, जिसने 
गाधीजी को केवल नाम ही नही दिया, वरन्‌ सीधी चोट करने वाल्य यह प्रभावशाली 
अहिनक तरीका भी दिया। यह एक ऐमा तथ्य है, जिसका महत्व दुनिया के मौजूदा 
सकद से और बढ जाता है। इस महान्‌ भारतीय पर तीन आधुनिक प्रभाव डालने 
चालो में एक रूसी, एक अग्रेज भौर एक अमरीकी था। इसके अलावा गांधीजी का 
विकास हिन्दुस्तान में नही, छदन और अफ्रीका में हुआ था। लद॒न में ही प्रथम वार 
उन्होने अपने मित्र सर एडविन एरनालड द्वारा अनुवादित गीता अग्रेजी छदो में पढ़ी 
और वही माता को दिये गए वचन के कारण शाकाहारी होने की अपनी प्रतिज्ञा को 
अपने माता-पिता की मृत्यु के उपरान्त छोडने का विचार रखने वाला विचार छोड़ 
एक नया सिद्धान्त--व्यक्ति सिद्धात और चुनाव से शाकाहारी बनता है--स्वीकार 
किया और यह स्पान्तर उनमें हेनरी साल्ट द्वारा लिखित प्ली फार वेजीटेरिय- 
निदम! (जझाकाहार के पक्ष में) एवं अन्य शाकाहारी पुस्तकों को पढने और लद॒न 
की शाकाहारी सोसायटी के ससर्ग के कारण हुआ । इस शाकाहारी सोसायटी की 
कार्यकारिणी में वे स्वय रहे ये और इसके साप्ताहिक पत्र में ही उनकी प्रथम 
प्रकाक्षित रचना सन्‌ १८९१ में निकली थी। दक्षिण-अफ्रीका में भारतीयों के 
अधिकार के लिए चलने वाले छवे संघर्ष के समय में ही, जोकि कुछ समय के लिए 
प्रथम विश्वयुद्ध के आरम्भ होने के पूर्व ही रुका था--उनके विचार परिपक्व हुए 
थे और उस छोटी पुस्तक 'हिन्द स्वराज' के वाद, जो कि सन्‌ १९०९ में प्रकाशित 
हुई थी, और जिसे उन्होने दक्षिण-अफ्रीका की वापसी यात्रा के समय हिखा था, 
तत्त्तत और कोई नई बात नही हुईं। ग्राघीजी के अधिकाश संघर्ष यूरोपीय, 
विशेषकर अग्रेजी विरोधियों के खिलाफ थे। केवल इसी वात से वे पश्चिमी जगत के 
लिए बहुत मगत प्रतीत होते है, क्योकि इससे सधर्ष के हल में अहिसक उपायो के प्रति 
पश्चिमी राजनीतिज्ञो एव छोगो की प्रतिक्रिया का पता छूय जाता है। 
यहा गाघीजी के दृष्टिकोण का विस्तृत विवेचन नहीं करना है, लेकिन 
उनकी यह मान्यता कि “धर्म एक ही है”, वडी बुनियादी वात है। “में राजनीति में 
उसी सीमा तक प्रवेश करता हूँ, जहातक वह मेरी धामिक प्रवृत्ति के विकास में 
सहायक है”, ऐसा गावीजी ने स्वय कहा है और आध्यात्मिक तत्तव के कारण ही 
उनके राजनैतिक निर्णय न्यायपूर्ण हँ--केवछ विषय की उपयोगिता के कारण नही। 
उनका यह आध्यात्मिक तत्त्व विवव-व्यापी उपयोगिता रखता है। किसी निर्णय 
विद्येष के आत्मिक महत्व को समझने के लिए सघर्ष की परिस्थितियों का अध्ययन 
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करना आवश्यक होगा | वदि एक वार देख लिया गया, तो सारमूत मानदीब दृष्टि- 
कोण को पहचानकर उसे पलटा भी जा सकता है। एक दक्ष राजनीतिज्ञ' के रुप 
में नाधीजी की आलोचना, जिसमें तत्त्वत व्यापक मानवीय समत्याजो के हित की 
समति का अभाव हो, और जो सत और पार्टी-वेता का मिश्रण-मात्र हो, विल्कुल 
गलत है। निस्सदेह याघीजी के वहुत-से निर्णय--असहबोग आन्दोलन को रोकने 
से लेकर जो कि धीरे-बीरे सविनय जवना की ओर बढ़ रहा था, वगाल के गावो 
में काम करने के लिए उस समय चले जाने तक जबकि दिल्ली में केविनेट मिझ्द 
के साथ हिन्दुस्ताव के भाग्य का फैसला हो रहा घा--ऐमे निर्णय है, जिन्हें केवल 
राजनैतिक औचित्य के विचार से नही समझा जा सकता है। गाघीजी विलियम 
ब्लैक के मत को स्वीकार कर सकते पे-- धर्म राजनीति हैं और राजनीति एक 
भाईचारा ।” 
हिन्दुस्तान से बाहर की दुनिया के लिए और खास तौर से पदिचम के सवंध 
में कही गई गाघीजी की वातो को पहकर विल्कूछ सदेह वही रहता कि उनकी मान्य- 
ताएँ और विद्वान दूसरी तम्पतानों के लिए लेशमात्र भी जतगत थी। यह समझ्नना 
बहत जरूरी हैं कि उनका स्वदेशी का सिद्धान्त, बयवा एकदम उपल्यित वातावरण 
पर निर्भर रहना और उसके भीतर काम करना ऐसा अनुणासन था, जिसने उन्हें 
उनके सार्वजनिक जीवन के अधिकाश भाग में केवल हिल्दुत्तान के विषयों तक ही 
राय और कार्य करने के लिए सौमित कर रखा था , परन्तु ऐसा करते हुए भी उन्होने 
व्यापक विद्व को हमेशा अपने सामने रखा । अपनी मृत्यु से चन्द महीनो पहले उन्होने 
हरिजन में जो कुछ लिखा था, वह्‌ प्रारम्भिक २० वर्षो में लिखे गये यंग इंडिया 
के लेखों से विल्कूल भिन्न नही था। एशियन कान्फ्रेस के मौके पर मेने कह था कि मुझे 
आथा है कि भारत की अहिसा को सुगघ समस्त संसार में फेल जायगी। मुझे प्राय' 
काव्चर्य होता है कि क्या यह बाग्ा साकार हो सकेगी? “सन्‌ १९३ ६ में अपने ईंगलेप्डः 
म्रमण के समय आशिक कार्य-पढधति (006 $, था) के प्रश्न पर जग्रेजी 
वेरोजगारो को उन्होंने अमहयोग की मछाह दी थी बौर हिन्दुस्तान छौठते ममय 
स्तीजस्नपड में पेरी सेरोसोल से वहा या कि “यूरोप निवासी अहिलिक कार्य के योग्य 
है, लेदिन बिन तरह के नेतृत्व को समय को आज जावश्यकता है, उसको यहां 
तमी हैं।' बाद में मध्य यूरोप के यहूदियों को नाजी जुल्म के विरुद्ध उन्होंने 
सामूहिक हहिसा की सलाह दी थी। सन्‌ १९१९ में उन्होंने जेकोत्लाविया को 
जमेन आश्मण वे विस्द्ध अपनों आजादी की रक्षा बहिसिक उपायो से करने की 


गांधीजी की ससार को वेन १२१ 


धैलाह दी थी और वाद में उसी वर्ष पेत्रेवस्की की अपील पर उन्होने पोलैण्ड के 
सामने वही सुझाव रखे थे। सन्‌ १९४० में युद्धरत इगलण्ड से एक अपील की थी, 
जिसमे उससे यह कहा गया था कि न्याय के लिए वह शस्त्रयुद्ध के स्थान पर 
अहिंसक सघ्ष को अपनावे। सानफ्रासिस्को में अन्तर्राष्ट्रीय सगठन के हेतु इकट्ढी 
होनेवाली बडी ताकतो से जो अपील उन्होने की थीं, उसका सार और अपू 
बम का उनका एकमात्र उत्तर अहिंसा था। निस्सदेह गाधीजी अपने विश्वासों 
को एशिया की सीमा तक ही सीमित नही मानते थे। 
पर क्या उनका यह विचार ठीक था ? थोडे दिन पहले 'ठाइम्स' के लिटरेंरी 
सप्लीमेंट' ने श्री राघाक्ृष्णन्‌ द्वारा कौ गई अहिसा की समीक्षा पर टीका करते 
हुए लिखा था, “इस बात में हम निश्चित ही पूर्व से कुछ सीख सकते है. //आल्डस 
हक्‍्सके ने अपने 'साइस, छिबर्टी एण्ड पीस' (विज्ञान, स्वतत्रता और शाति) 
त्ञामक निवधो में गाधीजी के प्रति घारण किये गए अपने मौत का सुधार किया है 
और इसमें उन लोगो को भी जवाव दिया है, जो यह सोचते है कि गावीजी के कार्यों 
की औद्योगिक परिचिम की ऐतिहासिक और मनोवैज्ञानिक स्थिति के सामने उल्लेख 
क्वरना "संगत है।” और साथ ही उन्होने यह भी घोषणा की है, “भागे आने वाले 
दिनो मेँ यह बहुत सभव है कि पदिचिम में यही सत्याग्रह अपनी जडें जमा ले ।” डा 
शोपीनाय धावन मे दी पोलीटिकल फिलास्फी आँव महात्मा ग।धी' (१९४६) 
(महात्मा गाघी का राजनैतिक दर्शन) नामक पुस्तक में यह मत व्यक्त किया है, 
“राजनैतिक व्यवहार और राजनंतिक विचार के क्षेत्र में हिन्दुस्तान की यह संर्वदा 
भौलिक देन है।” "व्यक्तिगत जीवन की अपेक्षा सामुदायिक सबधों में आजकल सर्प 
और हिंसा का पुराना रोग हो गया है और आज तो सम्य जीवन के अस्तित्व को 
ही इस बात से खतरा उत्पन्न हो गया है। सत्याग्रह के दारा गावीजी ने दुनिया को 
अन्तर्राष्ट्रीय आक्रण और शोषण के क्षेत्र में रचनात्मक प्रकार से छडने की एक 
पद्धति दी है।” एक ऐसे मनुष्य के जीवन और उद्देश्यो को समझते के लिए, जो हर 
नाप से भी इस युग की दुनिया के महापुरुषो में से एक था, भौर जो मेरी कसौटी के 
हिसाव से तो महानूतम था, मूल्याकत और चर्चा, ये दो महत्वपूर्ण पद्धतिया हैं, 
परन्तु जिस भयकर और शानदार तरीके से उनकी मृत्यु हुई है, उससे तो उनके 
शक्द हमारे दिलो में अधिक सच्चाई और गहराई के साथ श्रवेश कर गए हैं 
और उनकी व्यावहारिक ताकत भी बढ गई है। “भावात्मक सत्य का उस समय 
तक कोई मूल्य नही है जबतक कि इसका भ्रचार करजेवाले व्यक्तियों के प्रीतर 
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वह स्वयं स्थान न कर ले और वे स्वयं इसके लिए बपने प्राण तक देने को तैयार तहो 
जायें ।” अबतक पश्चिम में केवल चन्द प्रतिभाशालो योग्य व्यक्तियों के निजी 
चीवन में ही नही, वरन्‌ हमारे युग के ऐतिहासिक सघों में, अहिसा का यह सत्य 
किस सोमा तक सफलतापूर्वक लोगो के हृदयो में स्थान पा सका है मेरे विचार से 
इसमें कोई सदेह नही कि इसका संदसे ज्वलत उदाहरण हमें नारे के लोगो के 
उस्र जानदार प्रतिरोध में मिलता है, जोकि उन्होने विविसलिग-सत्ता और जर्मती 
की बधिकार करने वाली सेचामो के विरुद्ध मन्‌ १९४०-४५ में किया था। निस्मदेह 
यह प्रतिरोध सर्वश्रथम एक छोटे सैनिक संघर्ष से गुरू हुबआा था और बाद में बाहरी 
ताकतों हारा संगठित तोड़-फोड जोर बातंकवाद भी इसके साथ मिल गए थे । 
फिर भी, गावीजो के मूल्याकद सदंघी मेरे छेखो में ही नही, वरन्‌ पार्लियामेंद 
के एक भशातिवादी सदस्य श्री विलियम वारवे ने अपने विश्ञाल प्रथ में यह 
स्वीकार किया है कि यह प्रतिरोध प्रघानतवा नहिंसक था बौर इते काफी सफलता 
भी मिली थी। 

मेरे पाच प्रश्नों में से अंतिम प्रष्न था, नैतिकता का क्या असर होता हैं ? 
एक प्रकार से सद प्रश्तो से यह अधिक महत्वपूर्ण है। गाघीजी हमेशा हमारी टोकाओ, 
भाष्यो और समर्थनों से घिरे रहे हैं और साथ ही हमारी प्रगसाओ से ढके रहे है। 
हमारा उद्देश्य अच्छा है, लेकिन फिर भी हम आपके बर व्यक्ति के वीच जा ही जाते 
हैं और यह वात अच्छी नही हैं। सबसे अच्छा तरीका यह है कि आप स्वयं उसकी 
जोज करें, जो गाधीजी ने छिछा है। गाधीजी पर सी. एफ एन्ड्रज अयवा 
अन्य व्यक्तियों के द्वारा प्रकट किये गए विचार उपलब्ध हे । उन पुस्तकों के कुछ 
पृष्ठ पढते ही बाप यह जान जायंगे कि जिस व्यक्ति के मस्तिप्क और व्यक्तित्व की 
जाप खोज करने निकले है, उसके बन्दर सीधे और सहज तरीके से हमारे भीतर उप- 
स्थित मानव॒त्ता से वात करने का एक देवी भुग था बोर वह गुण केवल साहित्यिक 
नहीं था। जपने इसी जपूर्व गुण के कारण वे दुनिया की सर्वेमान्य हस्ती बने । परिचिस 
में महिसा की भक्ति को यपयपाने की बहुत चर्चा हुई है, जिसमें लधिकाञ चर्चा 
रूढि और अन्य-विध्वातो से भरी है। बहुत कम राजनोतिनों और घामिक नेदाओं 
ने यह समझते की चिन्ता की है कि गाघीजी की असली ताकत मानव-स्वभाव के 
भ्रेप्लशम जज से जपील कर सकने को झमतता में निहित थी । सामान्य छोगो का यह 
अटूट विश्वाम था कि गांवीजी ने युद्ध का हमेशा के लिए त्याग कर दिया है बौर 
अहिसा उनका सर्वक्राल्ीन धर्म है। इसी अदूट विश्वास के कारण वे अपने 


अहिंसा फे दृत्त श्र३े 


कार्यो में लोगो का समर्थन प्राप्त कर सके थे । आज एक ओर अणु वम और कीटाणु 
बम सभी को महावित्ाश से भयभीत कर रहे हे और दूसरी ओर रक्षात्मक युद्ध का 
आखिरी निश्चान तक हमेशा के लिए ओझल हो गया है--ऐसे तेजी से गुजरने वाले 
जमाने में दुनिया पूर्व और पश्चिम में ऐसे आध्यात्मिक और राजनैतिक नेताओं की. 
प्रतीक्षा कर रही है जो गाधीजी से अहिसा की उस अनिवार्य शर्त को सीखने की 
कोशिश करें, जिसपर मानव-जाति के अक्षुण्ण हित और भलाई के शब्द खुदे है । 


+ शृ८ ; 


वह पुरुष | 
एलवर्ट आइन्सटीन 

गावीजी अपनी जनता के ऐसे नेता थे, जिसे किसी वाह्म सत्ता की सहायता 
प्राप्त नही थी । वे एक ऐसे राजनीतिज्ञ थे, जिसकी सफलता न चाछाकी पर आघा- 
रित थी और न किसी शिल्पिक उपायो के श्ञान पर, वल्कि मात्र उनके व्यक्तित्व की 
दूसरों को कायल कर देने की शक्ति पर ही आघारित थी। वे एक ऐसे विजयी योद्धा 
थे, जिसने वल-प्रयोग का सदा उपहास किया। वे वुद्धिमान, नम्र, दृढ़न्सकल्पी और 
मडिग निड्चय के व्यक्ति थे। उन्होने अपनी सारी ताकत अपने देशवासियो को उठाने 
और उनकी दद्ञा सुधारने में लगा दी । वे एक ऐसे व्यक्ति थे जिसने यूरोप की पाग- 
विकता का सामना सामान्य मानवी यत्त के साथ किया मौर इस प्रकार सदा के लिए 
सवसे ऊँचे उठ गए। 

आने वाली पीढिया शायद मुश्किल से ही यह विश्वास कर सकेंगी कि गाधीजी 
जैसा हाड-मास का पुतला कभी इस धरती पर हुआ होगा । 


: १६: 
अहिंसा के दूत 
माउण्टवेटन 
महात्मा गाघी की मृत्यु सभ्य ससार के हर कोने में करोडो व्यक्तियों के लिए 
एक व्यक्तिगत सदमे की तरह ही थी। सिर्फ उन छोगो को ही नही, जो उनके जीवन 


प२४ गाघी-अद्धांजलि-प्रय 


भर उनके साथ काम करते रहे, या मेरे जैसे छोगो को, जो उन्हें अपेक्षाकृत कम समय 
से जानते थे, वल्कि उन छोगो को भी जो उनसे कभी नही मिले, जिन्होंने कभी उनके 
दर्शन नही किये थे और जिन्होंने उनकी प्रकाशित पुस्तकों का एक शब्द भी नही 
पढा था, ऐसा छगा, मानो उनका कोई मित्र विछुड गया हो । 
जिस सवोबन के साथ वह मुझे पत्र लिखा करते थे, वह था, (प्रिय मित्र, मोर 
में भी इसी सवोधन के साथ उन्हें उत्तर दिया करता था क्योकि स्पष्टत' उन्हें सवो- 
घित करने का यही सवसे ठीक तरीका था और में और मेरा परिवार सदा इसी प्रकार 
उनके वारे में सोचेगा। 
में गाधीजी से पहली वार सन्‌ १९४७ के मार्च के महीने में मिला था, क्योकि 
भारत पहुंचते ही मेरा पहछा काम यह था कि में उन्हें पत्र लिखू और इस वात का 
सुझाव दू कि हम जल्दी-से-जल्दी मिरलें--और अपनी इस पहली मुलाकात में हमने 
यह निश्चय कर लिया कि आगे आने वाही महान्‌ समस्याओं का सामना करने में 
एक-दूसरे की सहायता करने का सर्वोत्तम तरीका व्यक्तिगत सवध है, जिसे लगातार 
कायम रखा जाय। एक महीना हुआ कि वे उस प्रार्थवा-समा के वाद, जिसमें उन्होने 
यह घोषणा की थी कि यदि साप्रदायिक एकता पुनस्स्थापित न हुई तो वे आमरणं 
अनदन कर देंगे, मुझसे मिलने के लिए आये । उनके जीवन में अतिम वार में उनसे 
तब मिला, जब में और मेरी पत्ती उतके अनशन के चौथे दित उनके दर्शन करने 
गेए। हमारी पारस्परिक जात-पहचान के इन दस महीनो में हमारी मुलाकातें कमी 
ओपचारिक भेंट की तरह नही हुई--वे दो मित्रो की वातचीतें यी--और हम छोग 
विद्वास और समझ की एक सीमा प्राप्त कर चुके थे, जो सदा एक चिरस्मरणीय 
सस्मरण रहेगी। 
शातिपुरुष, अहिसा के दृत, गाघधीजी धर्माधता के विरुद्ध-जिसने मारत की | 
नवाजित स्वाघीनता के लिए खतरा पैदा कर दिया हैं---संघर्प में हिस्ता हारा शहीद 
की भाँति मरे। वे इस वात को समझ चुके थे कि राष्ट्र-निर्माण के महान्‌ कार्य को | 
हाथ में लेने से पहले इस कोढ को मिंटाना होगा। 
हमारे महान्‌ प्रधान मत्री। पडित नेहरू ने हमारे सामने एक छोकताभिक, धर्मे- 
निरपेक्ष राज्य का लक्ष्य रखा है, जिसमें सभी छोग उपयोगी बौर सृजनात्मक जीवन 
बसर कर सकेंगे, जिसमें सामाजिक और आशिक न्याय पर आवारित सही मानो 
में प्रगतिशीछ समाज का विकास हो सकता है। ग्राघीजी की स्मृति में हमारी सर्वोत्तम 
श्रद्धाजलि यही हैँ कि हम अपने दिलो-दिसाग और शरीर को स्वाबीनता की 


प्रेम और शात्ति फे दूत श्र 


नीव पर खडे ऐसे समाज के निर्माण में लूगा दे, जिसे अपने जीवन-काछ में उन्होने 
इतना पुझता कर दिया था ! आज ही यदि गराधीजी की दर्दनाक मृत्यु से हम अपने 
पारस्परिक मतभेद भूल जाय और सतत तथा सगठित प्रयास में छग जाय तो यह्‌ 
गराधीजी की अपने देशवासियों के लिए, जिन्हें वे इतवा प्यार करते थे, अतिम और 
सबसे महान्‌ सेवा होगी । केवल इसी प्रकार उनके आद्शों को प्राप्त किया जा 
सकता है और भारत अपनी विरासत को पूरी तरह हासिल कर सकता है । 


४ २० : 


प्रेम ओर शांति के दूत 
हॉरेस अलैक्जेण्डर 

महापुरुषी का देहावसान उनके पीछे रहे लोगो के लिए हमेज्ञा दु ख की वात 
होती हूँ । छेकिन महात्मा गाघी की मृत्यु पर हमारा श्षोक कही बढ़कर हँ--केवछ 
उस आदरण के लिए नही, जिसके कि वे प्रतीक थे, वल्कि इसलिए कि जिस प्रकार उन्होने 
अपने प्राण त्यागे, वह बहुत दर्दनाक था ! सत्य, प्रेम और अहिसा के दूत की हत्या अपने 
ही एक देशवासी के हाथो हो, यह नि सदेह इस बात का सवृत् हूँ कि देश में ऐसे तत्त्व 
मौजूद है, जिन्होने उनकी श्िक्षाओं को अगीकार नही किया है । पिछले डेढ वर्ष में 
हमारे देश में घटने वाली घटनाएँ इस वात की साक्षी देंगी कि हम उस आदर्दा पर 
दृढ़ रहने में असमर्थ रहे है, जिसके लिए हमारे महान्‌ शिक्षक एक चौथाई शताब्दी 
से भी अधिक काल से हमसे कह रहे थे। 

एक ऐसे विदव में, जहा नूतनतम वैज्ञानिक खोज जनता को हानि पहुँचाने 
की संभावनाओं से परिपूर्ण है, गाधीजी परमाणु शक्ति के श्रेष्ठतम स्वरूप का प्रति- 
निषित्व करते थे। उन्होने ससार को यह दिखा दिया कि किस प्रकार अहिसा-पथ 
की अनुगामिनी एक निरस्त जाति भयानक हिंसा के मुकाबले में भी अपनी आजादी 
प्राप्त कर सकती है। उनके नेतृत्व में भारतीय जनता ने राजनैतिक स्वतत्रता के 
लिए सफलतापूर्वक जो संघर्ष चछाया, वह अपने लुगभग संपूर्णत अहिसात्मक 
स्वरूप के लिए सदा विश्व-इतिहास के श्रेष्ठतम अध्यायो में रहेगा। लेकिन खुद गाधी- 
जी के लिए राजनैतिक स्वतत्ता को प्राप्त करना ही एकमात्र साथ्य नही था और 
हाल के महीनो में वे भारत में रहने वाली विभिन्न जातियो में शाति और सदभावना 


११६ शापी-अद्धाजलि ग्रंय 


कायम करने में लगे हुए थे । यह एक ऐसा आदर है, जिसपर वे जीवन भर कायम 
रहे। यह कहना कोई अतिशयोक्ति व होगी कि वे तो समस्त ससार में शाति रखने 
के लिए उत्सुक थे, पर स्वाभाविक रुपेण उनकी गतिविधिया भारत तक ही सीमित 
रहो । 

वास्तव में यह बडी दर्दनाक वात है कि खुद गाघीजी--जिन्होने जीवन भर 
ऐसे कायरतापूर्ण आक्रमणों से दूसरो के जीवन की रक्षा की--के जीवन का 
अन्त इतने निर्देयतापूणे तरोके से हुआ। छेकिन शायद यह परमेश्वर को इच्छा ही 
थी कि गाघीजी की इस प्रकार हत्या की जाय, ताकि हम, जो आज उनके वियोग पर 
शोक कर रहे हे, अहिंसा और सत्य में उनके विश्वास को ग्रहण कर सकें। गाघीजी 
की मृत्यु पर खुद-व-खुद हुए शोक-परद्शनो का इस उद्देद्य के लिए पूरा-यूरा उपयोग 
किया जाना चाहिए, जो जीवन भर उन्हे इतना प्रिय था । अगर हम, जो गाधीजी 
के वाद यहा रह गए है, उनके भादर्शों से अपने को प्रेरित नही करते तो ये सारे प्रदर्शन 
व्यर्थ हो जायगे । 

इतिहास में ऐसा दृष्टात दृहने के लिए हमें अपना ध्यान कोई दो हजार वर्ष 
पहले की ओर ले जाना होगा, जब ईसामसीह ने प्रेम और ज्ञाति के लिए अपने 
जीवन का बलिदान किया था। ईसा की भाति गाधीजी के बारे मे कहा गया है कि 
गाघीजी संसार में कुछ पहले था गए ये। यह हम सबका पुतीत कर्तव्य है कि हम ससार 
को यह सिद्ध करके दिखा दें कि यद्यपि हम पितृह॒त्या के दोषी है, तथापि हमने अपने 
इस अपराध के लिए समुचित प्रायक्िचित कर लिया है और यद्यपि हमने उतकी वात 
उनके जीवन में नही सुनी, इस श्ोणित त्पण के द्वारा हमने आत्म-शुद्धि कर ली है 
और अपनेको उनकी विरासत के योग्य उत्तराधिकारी सिद्ध कर दिया हैं। 

लोग बी से महात्माजी के लिए समुचित स्मारक स्थापित करने की वात कह 
रहे हे, लेकिन यह स्पष्ट है कि जहा-तहा प्रतिमायें या उद्यान बना देना ऐसे व्यक्ति 
के छिए उचित स्मारक नही हो सकता, जिसने सारे राष्ट्र की उन्नति के छिए और 
जनता के सभी वर्गों में सौहा्द भाद को बढाने के लिए सर्वस्व त्याग दिया था। उनके 
लिए जो एकमात्र समुचित स्मारक हमारे द्वारा स्थापित किया जा सकता हैं, वह उनके 
द्वारा छोड़ें अधूरे काम को पूरा करना हैं। 

आइए, हम इस प्रकार कार्य करने की शपय ग्रहण करें, जिससे एक नए, बेहतर 
और घानदार हिन्दुस्तान की नीव पडे, जिसके लिए महात्माजी जिये और मरे। 


ऐरे, शिल्तु महान १२७ 
: २१: 
छोटे, किन्तु महान 


पैतलिक हॉरेंस 

गाधीदी भी होगे बटाय ही प्रेस कस्से थे । उनके लिए उत्तना ही अधिक वे 
गपड़ एरेगे [व्यास हे प्यत्ति के रुप में वे अब एमारे वीच नही है, लेकिन उनकी 
शामा सा दीवि। शगी । परग्षों और स्थ्ियों के दिलों और दिमागो पर उनके 
दे प्रभात पव साम्य कया था ? मेरी राय में उसका कारण ग्रह था कि उन्होने 
हेशत में :म सब भौघागरों और सुविधाओं का त्याग कर दिया था, जिनका 
दामोग ये अपनी पंजरेण, साधन, व्यीत्तित्व तया थौद्धिफ ऊँचाई के कारण कर सकते 
थे। उसोने सामान्य ब्यतिति की हैसियत और दु स-दीनताओ को अगीकार किया। 

छयद्रि है एड गुवर के रुप में दक्षिण-अफ्रीया में थे और इस देश में अपने देश- 
मामियों मे साथ टोने बारे व्यवहार फा विरोध कर रदे थे, उन्होने छोटे-से-छोटे भार- 
सीप के साथ होनेयाे अपगरान का अपने लिए स्वागत किया था, जिससे कि अवज्ञा 
मै लिए मिरने वाले दए को वे स्वय भुगत सके । जब उन्होंने भारत में प्रिटिश-शासन 
के साथ अग॒हयोग परे को 7 हा, तो उन्होने स्वयं कानून की अवजा की और उन व्य- 
सिनयो के साथ जेल जाने का आग्रह खा जो सबसे पहले सीखचो के पीछे बन्द 
हुए ये। णब उन्होने पश्चिमी औद्योगीकरण का भारत हारा अपनाये जाने का विरोध 
फिया तो अपने पर में स्वय उन्होंने चर्से को प्रतिष्ठित कर लिया और अपने हाथी 
से प्रतिदिन उसपर श्रम फरने लगे। जब वे साप्रदायिक हिंसा का मुकाबला करने 
गे उद्रत हुए तो उन्होंने अपने संप्रदाय की, जिसके कि वे स्वय एक सदस्य थे, भूल 
और पाप के लिए स्वय प्रायब्चित्त के रुप में अनगन तथा मृत्यु का सामना किया,। 

उन्होंने कमी भी यह दावा नहीं किया कि वे किसी भी सामान्य व्यक्ति की 
अपेक्षा कुछ और हैं । उन्होने स्वीकार किया कि भूल उनसे भी हो सकती हैँ और 
यह भी माना कि अपनी भूलो से उन्होने प्राय क्षिक्षा ग्रहण की है। वह सार्वजनीय 
बन्धु थे, प्रेमी थे और गरीब, दुबंछ, दोषी तथा दुखित मानवता के मित्रये। . ; 

आइये, हम सब उनकी आत्मा के प्रति अपनी श्रद्धाजलि अपित करे, केवल 
ध्दो द्वारा ही नही, बल्कि जैसा कि उन्होने किया, सत्य की खोज में, साथियों के 
हिए प्रेम में और राष्ट्रों के घावो को भरने में अपने जीवन को समर्पित कर दें। / 


१२८ गाघी-शरद्धाजलि-प्रय 


१२; 
उनका रास्ता 
एछ० एस० एमरी 
हमारे युग का छगभग ततारा-का-सारा जोर समाज-सुधार की भौतिक परिकत्प- 
नाओ ओर युद्व के तरीकों से युद्ध के रोकने की योजनाओं में लग रहा है। इस 
वात पर हमारा सदेह पुष्ट होता जा रहा है कि क्या यह तरीके हमें परमाणु बस से 
वचा सकेंगे या हमारे चारो ओर जाति और सतुप्टि सुतिश्चित कर सकेंगे ? क्या ही 
अच्छा हो कि उस समाज-सुधारक (गाधीजी) की उत्तमतर पद्धति को अपनाया 
था सके, जितने खुद मारे जीवन में अछूतो के सुख और उनके मानदी मात का प्रचार 
किया, जो भारत में ब्विटिश राज्य का विरोधी था, लेकिन इसके वावजुद अग्रेज 
जाति को भली-भाति पहचानता और प्रेम करता था, जो खुद एक कट्टर हि 
था, लेकिन फिर भी जो ईमाइयत और इस्लाम दोनो से वौद्धिक सब स्थापित 
करता था, जो जातिवादी था और जिसका यह विश्वास था कि ज्ञाति मानवी 
आत्मा में युद्ध के प्रति घृणा उत्तन्न करके ही स्वापित की जा सकती है । 


२३ : 
अहिंसा के पुजारी 
कडीमेण्ट एटली 

गाघीजी की निर्मम हत्या का समाचार हर किसी ने बड़े आइचर्य और घृणा के 
साथ मुना होगा। में जानता हे कि उनके देशवामियो के प्रति उनके सबसे बड़े नाग- 
रि भी मत मे हुए शोक में अपनी गहरी सहानुभूति प्रकट करने में में ब्रिटिम जनता 
कै विययागे को भी प्ररसट रर रहा है। जैसाकि भारत में छोग उनके बारे में जानते थे, 
गहात्मा गाषी वर्मेमान विश्व के सदसे महान्‌ व्यक्तियों में ते एक थे, लेडिन उनके 
विपय में ऐसा छगवा था मानों थे किमी ओर युग के प्राणी हो। वे घोर तपस्चर्या 
मा जीकन ब्तीत फरते पे और उनके बड्ोटो देशयाणों उल्हें दैवी-प्रेरणा प्राण 
शा मापने ये। उनका प्रभाव उनके महयमियों के अशवा औरो पर भी था और 
एप कि देश में विमम्े माज्दायित पूल दुगे तर से फंची हुई थी, उनकी आवार 


इतिहास फी अमूल्य निधि १२९ 


सभी हिन्दुस्तानियो पर असर डालती थी। एक चौथाई द्वताव्दी तर्क हरएक 
भारतीय समस्या के समावान में यही एक व्यक्ति सबसे वडा तत्त्व माना जाता 
था। वे भारतीय जनता की स्वतत्रता की इच्छा के प्रतीक वन गए थे, तो भी वे 
कोरे राष्ट्रवादी ही नहीं थें। उनका सबसे प्रमुख सिद्धात अहिंसा का था। वे उन 
शक्तियों के, जिनको वे गलत समझते थे, निष्क्रिय प्रतिरोध में विद्वास करते थे । 
से उनका विरोध करते थे, जो हिंसा द्वारा अपना लक्ष्य-साधन करने की कोशिश 
करते थे और जब कभी भी जैसाकि अक्सर हो भी जाता था, उनके द्वारा चलाये 
गए स्वाघीनता आन्दोलन में अपने को उनका अनुयायी वताने वालो के अनुशासन- 
विहीन कृत्यो के कारण जन-हानि हो जाती थी, तो इससे उन्हे बडी बेदना होती 
थी। लक्ष्य-साथन में उतकी सचाई और निष्ठा पर अगुली नहीं उठाईजा 
सकती । उनके जीवन के अन्तिम दिनों मे, जब साप्रदायिक दगे भारत द्वारा प्राप्त 
की गई स्वाधीनता को कछूकित कर रहें थे, उनके अनशन करने की धमकी से 
वगाल में मार-काट बन्द हो गई और उससे घातावरण में फिर से परिवर्तन आ 
गया। इसके अतिरिक्त उन्हे अन्याय से घृणा थी और वे निर्वतों और विशेषकर 

भारत के पिछडे वर्गों के लिए यत्न करते रहते थे। एक हत्यारे के हाथो उनके प्राण 

चले गए और श्ञाति और धातृत्व का स्वर ऊंचा करने वाछी वाणी को इस प्रकार 

रुद्ध कर दिया, लेकिन मुझे विश्वास है कि उनकी आत्मा अपने देशवासियों को 

प्ररिति करती रहेगी और शाति और मेल की आवाज वुलन्द करती रहेगी। 


भ्एर४ड:; 
[कप 
इतिहास की अमूल्य निधि 
फिलिप नोएल वेकर 

: भाग्य के दुखान्त चक्र ने एक ऐसे महापुरुष को छीव लिया, जिसका न केवल 

अपने देश में, अपितु सारे ससार में आदर होता था। 
गावीजी वह व्यक्ति थे, जिनकी महानता केवछ उनके जीवन-काल तक ही 
सीमित नहीं थी, वल्कि इतिहास की एक अमूल्य निधि है। भारत तथा सारे ससार 


में प्रेम और भातृत्व की भावना, जिसकेकि वे सबसे वढे प्रववंता थे और जिसके 
लिए वे बरहीद तक हो गए, की आवश्यकता पहले उतनी कभी अनुमव नही की 


१३० गांधी-धद्धांजलि-प्र्थ 


गई थी, जितनी कि आज की जा रही है। 

भाघी शताब्दी तक उतकी प्रेरणा कारगर रही और शायद पिछले वर्ष में 
उसकी अभिव्यक्ति सबसे अधिक हुईं। उनकी मृत्यु से हमें उस खतरे को समझ 
लेना चाहिए, जो हम सबके सामने मुह वाये है और जिसका भुकावि्ा उद 
सिद्धाल्रो के अनुसरण से किया जाता, जिनपर उनका सारा जीवन आधारित 
था। 

आधुनिक इतिहास में किसी भी एक व्यक्ति ने अपने चरित्र की वैयम्तिक 
शक्ति, ध्येय की पावतता बौर बगीकृत उद्देश्य के प्रति निसस्वार्थ निष्ठा से छोगो के 
दिमागो पर इतना असर नही डाछा। 

मेरा विव्वात्त है कि दूसरे पयम्वरो की भाति उनका महान कार्य आगे चलकर 
सामने आयगा | 


४२५ ; 
(0 
उनका बलिदान एक उदाहरण 
हरी एस० ट्रू मैन 
गाघीजी भारत के एक महान राप्ट्र-नेता ये । लेकिन साथ ही वह अन्तर्सष्द्रीय 
दृष्टि से भी बहुत उे नेता थे । उनकी शिक्षाओ और प्रवृत्तियो का कोटि-कोटि 
व्यक्तियों पर गहरा अतर पडा । भारतवासी उनका बडा आदर करते थे और भव 
भी करते है । उनका प्रभाव केवल सरकारी भामलो में ही नही था वल्कि आत्मिक 
स्षत्र में भी था। दुर्भाग्य से वे उन आदझों की पूर्ण प्राप्ति अपने जीवनकाह में नही 
देख सके, जिनके लिए उन्होने सघर्प किया था, लेकिन उनका जीवन और उनके 
कार्य युग-युग तक उनका सर्वोत्तम स्मारक रहेंगे। 
मुझे विश्वास है कि अपने छोगो के कल्याण के लिए उनका निरस्वार्य संघर्ष 
भारत के नेताओ के लिए उदाहरणस्वरूप होगा। बहुत-्से नेता तो उनके ही 
अनुवायी है। 
में जानता हु कि केवल मारतवासी ही नही, अपितु दुसरे सव छोग भी गाघी- 


जी के बलिदान से उनमें मूतिमान भाईचारे और शाति के लिए अधिक उत्साह 
ओर लगन मे पाम करे के लिए प्रेरित होगे । 


उनकी महानता का कारण ७१३ 


मुझे गाधीजी की हत्या के दु खद समाचार से वडी बेदना है और में आपंकी 
(प्रधान मत्री), सेरकार को तथा भारतीय निवासियों को अपनी हांदिके सम- 
चेदना भेजता हु। 

एक उपदेष्टा और नेता के रुप में उनके प्रभाव की अनुभूति न केवल भारत 

में हो हुई है, वल्कि ससार में हर जगह हुई और उनकी मृत्यु से सारे शातिप्रेमी 
व्यक्तियों को भारी खेद हुआ है। भाई-चारे और शाति के ध्येय में एक और महा- 
पुरुष उठ गया। 

मुझे विश्वास है कि उनकी दु ख़द मृत्यु से एशिया के लोग सहयोग तथा 
पारस्परिक विश्वास के घ्येय को, जिसके हेतु गाधीजी ने अपने प्राणो की आहुति 
दी है, प्राप्त करने के लिए अधिक निश्चय के साथ प्रयत्लशील होगे। 


२६: 
उनकी महानता का कारण 


मिल्टन मेयर 


इस वृद्ध पुरुष की अपनी कोई सपत्ति नही थी और न कोई थोहदा ही था । 
जीवन का भी उनके लिए कोई मूल्य न था और अपनी मृत्यु के विषय में भी उन्हें 
कोई परेशानी न थी। लेकिन दुनिया हिल गई, क्योकि विना थछ, जल व वायु की 
शक्ति के, विना डण्डे अथवा पत्थर के और विना सत्ता अथवा दूसरो की सहायता 
के उन्होने एक साम्राज्य को उख़ाड फेंका और चालीस करोड नि शस्त्र व्यक्तियों 
के देश को स्वतत्नता प्रदान की | 

हममें से बहुत-से गोरे छोग मानते थे कि वह्‌ एक शेखचिल्ली और निश्चय 
ही ऐसे व्यक्ति थे, जिनका असलियत से कोई सवंध न था | हमारे युग के शक्ति- 
दाली व्यक्तियो--छजवेल्ट, चचिल बौर स्तालिन--की तुलना में वे अपनी 
चादर और लगोटी में असर डालने पाले नही दीखते थे | लेकिन दुवलो से ही तो 
एक वार कहा गया था कि उन्हें दुनिया का राज्य मिलेगा, और अब हर जगह 
आदमी आइचर्ये करते हे कि यह दुर्वलतम व्यक्ति हमारे युग का सबसे गक्तिशाली 
भनुष्य था ! करोडो व्यक्ति बिना छाभ अथवा लाभ की सभावना के उतके पद- 
चिह्नो पर चल्ले, उनके पीछे-पीछे जेल गए, प्रार्थना में पहुचे और उतके साय कंघे- 
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से-कंचा भिडाकर आजादी हासिल की। 

ईसा ने कहा था, “यदि मेरा साम्राज्य इस दुनिया का है तो मेरे अनुगामी 
लड़ाई में भाग छेंगे।” गावी का साम्राज्य इसी दुनिया का था और फिर भी उनके 
अनुयायी लडे नही। गावी ने धामिक बादेद का पालन राजनेता के काम में किया 
ओर मेरा विश्वास है कि इस दृष्टि से हम कह सकते है कि ईसा के वाद वही पहके 
ईसाई राजनेता ये--वाशिगटन, जैफरसव और लिकन भी इसके अपवाद नही ? 

शस्त्रो पर आधारित विचारधाराएं, जिनमे हमारी विचारधारा भी शामिल 
है, टिकी नहीं रह सकती । वल में विश्वास करने वाले मालिक और कर्मीजन भी 
विनाश को प्राप्त होते हे। यदि ईसा मौर गाघी की वाणी सही है तो रुजवेल्ट और 
हिटलर, बैलिस और टैपट, ट्रमेन और स्तालित भी सदा उड़े नहीं रह सकते । 
यदि गाघीजी का कथन सत्य है तो वे सव छोष जो, इस वात में विश्वास रखते 
है कि वर, दवाव और सत्ता से उन्हें सफलता प्राप्त होगी, भूछ में है और यद्यपि 
उनमें से कुछ आदमी बुरे ध्येयो की अपेक्षा अच्छे ध्येयो के छिए शक्ति का उपयोग 
करते है, तयापि दे तदा गलती पर ही रहेंगे। 

यदि यह सही है तो उसकी. कल्पना वडी हो भयावह है। चचिछ के विव्व- 
साम्राज्य और हिटलर की विश्व-दासता का भाग्य हमारी आाल्ी के सामने है। यदि 
गांधीजी का कयन सही हैँ और मगर मानवता का प्रेम की भावना में विश्वास है तो 
लोकृतत्र और साम्यवाद का वल्पूरवंक विनाश ईसाई राजतीतिश के कयन की 
सत्यता के आगे काले प्रमाण सिद्ध होगे 

कछेकिन इसका अर्थ होता है ऐसी तीज क्राति जिसका किसी भी ऋ्रातिकारी 
ने आजतक सकेत नही किया। इसका अर्य यह भी है कि अपने वेयक्तिक और रोज- 
नैतिक जीवन-व्यवस्था को हम पूर्णतया चदल दें अयवा कुछ भी न बदलें | 


२७५ 
महान क्षति 


शक डी० एच० एम० लाज़ारस 


ब्रिटिश यहुदियो की ओर से मे श्री गावी के दुखद नियत पर अपनी गहरी 
समवेदना और-शोक-मरे उदार भेजना चाहता हू । ऐसे महापुस्ष की क्षति की; 
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पूर्ति नही हो सकती, जिसके पावन-चरित्र और शात्ति के ध्येय के लिए जीवन- 
ब्यापी निष्ठा के कारण उसका नाम चिरस्मरणीय रहेगा । 

भारत ने ही नही, सारे ससार ने उनके आद्शों को देखा | उनकी पूर्ति कठिन 
जवण्य थी, फिर भी वे ही व्यावहारिक साधन है, जिनसे मानवता के अन्तिम लक्ष्य 
तक पहुचा जा सकता है और थे लक्ष्य हे--सारी जातियो और धर्मो के लोगो के 
वीच स्थायी शाति और मैत्री की स्थापना । 


: ए८ : 


संसार का एक महान्‌ नेता 
एमन डी वेलेरा 

हमारा और भारतीय स्वतत्रता-सग्राम अन्तिम अवस्था में बहुत-कुछ 
मिलत्ा-जुरुता है। हमारे देशवासियों ने अनुभव किया कि एक सामान्य ध्येय की 
दृष्टि से वे भाई-भाई है और उन्होने मगरू कामना की कि भारत के स्वाधीनता- 
संग्राम में सफलता प्राप्त हो । 

आज भारत के निवासी शोक-मग्त हें और हम भी उनके शोक में सम्मिलित 
है। उनका एक ऐसा नेता चला गया, जिसने उनके लिए वत्तमान स्वतत्रता प्राप्त 
की थी। हमारी प्रार्थना है कि उनकी जीवन की आहृति, जिसके द्वारा उन्होने अपने 
देश को अपनी निष्ठा पूर्णतया प्रदान की, भारतवासियों को वह प्रातृत्व गातिं 
प्रदान करे, जो उन्हें वहुत प्रिय थी । यह क्षति अकेले भारत की ही क्षति नहीं है, 
बल्कि सस्तार ने एक ऐसा महान नेता खोया है, जिसका प्रभाव उनकी मृत्यु के वाद 
भी चिरकाल तक बना रहेगा । 


४२६: 
बेंजोड़ उदाहरण 
जॉन हेन्स होम्स 


जब हमारे युग के सभी राजाधिराज और सेनापति, जो आज इतना शोर 
करते हैँ और जीवन के नाठक में जिन्हें इतना प्रमुख स्थान प्राप्त है, वे सव विस्मृत्ति 
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के गर्भ में समा चुकेंगे, महात्माजी फिर भी गौतम बुद्ध के वाद सबसे बड़े भारतीय 
और ईसा के वाद सबसे बडे मानव के रूप में जीवित और सम्मानित रहेंगे। 
शाधीजी ने भारतीय जनता को अपना सग्राम जारी रखने के छिए अस्त 
प्रदात किये। ये ऐसे अस्त्र थे, जिनकी शक्ति अकल्पनीय थी, जो अतिम विजय की 
ग़ारटी देने वाले थे, और भगवात की कृपा से, गाघीजी ने जीवनकाल में ही ऐसी 
विजय प्राप्त कर ली, जिसे वे देख भी सके । मानव-जाति के इतिहास में गाधीजी का 
अहिसात्मक प्रतिरोध का कार्यक्रम अनुपम है। खुद यह सिद्धान्त कि बुरे का नही, 
बुराई का विरोध करो और अपने शब्रुओ से प्रेम करो, कोई नया नही है। इसकी 
प्राचीनता कम-से-कम इतनी तो अवश्य है, जितनी कि 'गिरि-प्रवचन' में नजारथ 
के ईसा की शिक्षाएं। लेकिन गाधीजी ने वह किया जो पहले कभी नहीं किया गया 
था। अवतक यह निष्किय प्रतिरोध के सिद्धान्त इक्के-दुक्के व्यक्तियों या छोटे 
छोटे समूहो तक ही सीमित थे । गाघीजी ने इस विशिष्ट प्रकार के सिद्धान्त के 
असस्यो मनृष्यो द्वारा प्रयोग में छाये जाने के लिए अनुशासन और कार्यक्रम का 
प्रतिपादन किया। दूसरे शब्दों में उन्होंने इक्के-दुक्के व्यक्तियों के छिए, या 
छोटे-छोटे व्यक्ति-समूहो के लिए नही, अपितु एक पूरे राष्ट्र के लिए कार्यक्रम रखा 
और में कहता हू कि यह वात मानव-जाति के लिए एकदम नई है । 
।. १५ अगस्त १९४७ को भारतीय स्वाधीनता की प्राप्ति के साथ गाघीजी के 
जीवन के द्वितीय काल के महत्व का सार महान्‌ विद्वान डा. फ्रासिस नीलसन द्वारा 
लिखित पुस्तक “यूरोप की पीडा” (ट्रेजेदी माँव यूरोप) के इस अश् को उद्धृत करने 
आपके सामने उपस्थित करता हु 'गाघीजी अनुपम है। उनकी स्थिति के किसी 
वन्य व्यक्ति का, जिसने एक महान साम्राज्य को चुनौती दी हो, दूसरा उदाहरण 
नही मिलता वे कार्यक्षेत्र में और बुद्धि में सुकरात के समान थे। उन्होंने अपने उद्देश्य 
की प्राप्ति के लिए हिसा का सहारा लेने वाले राजनीतिज्ो के तरीको के थोयेपन को 
विश्व के सामने रखा । इस सघर्ष में आत्मिक सपूर्णता ने राज्य-वक के भौतिक 
प्रतिरोध पर सफलता पाई।” यही गाघीजी की सफलता थी और यही उनकी 
विजय । इतिहास में यही उनका स्थात निश्चित करती हैँ । 
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मानवता के प्राण गांधी 
पर्लवक 
अमेरिका में पेंसिलवेनिया के निकट देहाती क्षेत्रो में एक गाव है पेरेक्‍्सीर | 
वही हमारी शातिमयी झोपडी हैं । ३१ जनवरी को वह दिन पिछले दिनो की तरह 
ही आरम्भ हुआ। हम सवेरे ही उठने के अम्यासी है, क्योकि वच्चो को कुछ दूर स्कूल 
जाना पडता है। नित्य की तरह ही आज हम जलूपान के लिए मेज के चारो ओर 
इकट्ठे हुए और साधारण बातचीत करने लगे । खिडकियों से वाहर घने हिम- 
पात का दृश्य दिखलाई दे रहा था और आकाश की आमा भूरे रग की हो रही थी । 
हमारे बच्चो को शका हो रही थी कि कही और अधिक हिम-पात ने हो । एका- 
एक गृहपति कमरे में आये । उनकी मुखमुद्रा गम्भीर थी । उन्होने कहा, “रेडियो 
पर अभी एक अत्यन्त भयानक समाचार आया है ।” 
यह सुनकर हम सव उनकी ओर देखने छगे और तुरन्त ये हृदय-विदारक 
शब्द सुनाई पडे, “गाघीजी का देहावसान हो गया ।/ 
मेरी इच्छा हैं कि भारत से हजारो मील दूर स्थित अमेरिका-निवासियों 
पर गाघीजी की मृत्यु से जो प्रतिक्रिया हुई उसे मारतवासी जानें। हम छोगो ने 
हृदय को दहला देने वाला यह सवाद सुना । यह साधारण मृत्यु नही है । गाधीजी 
शाति की प्रतिमूर्ति थे और उन्होने अपना सारा जीवन अपने देश की जनता की सेवा 
के लिए लगा दिया था। ऐसे शातिप्रिय व्यक्ति की हत्या कर दी गई। मेरे दस वर्ष 
के छोटे बच्चे की आखो में आसू छलकने छंगे और उसने कहा, “मे चाहता हु कि 
यदि वन्दूक बनाने का आविष्कार ही न हुआ होता तो बडा अच्छा था।” 
हम लोगो में से किसीने भी गाधीजी को नहीं देखा था, क्योकि जब हम 
लोग भारतवर्ष मे थे तब गाघीजी सदा जेल में ही थे। फिर भी हम सभी उन्हें 
जानते थे। हमारे वच्चे गाधीजी की आकृति से इतने परिचित थे, मानो गाधी- 
जी स्वय हमारे साथ घर में ही रहते थे । हमारे लिए गाघीजी ससार के इने-गिने 
महत्माओ में से एक महात्मा थे। पृथ्वी के उन गिने-चुने पीरो में से वे एक थे जो 
अपने विश्वास पर हिमालय की तरह अटल और दृढ रहते थे। उनके सवध में हमारी 
धारणा भी वैसी ही अटल है। 
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उनकी मृत्यु का समाचार सुनने के वाद हम परस्पर गावीजी के जी 
ओर उनकी मृत्यु से होनेवाले सम्भावित परिणामों के सवध में वातचीत करने छ 

हमें भारतवर्ष पर गर्व है कि महात्मा गावी जैसे महान व्यक्ति भारत 
अधिवासी थे | पर साथ ही हमें खेद भी है कि भारत के हो एक अधिवाती 
उनकी हत्या को । इस प्रकार दु सी और सन्तप्त हम छोग चुउचाय अपने दर 
कार्यों में लग गये । 

भारतवासी समवत यह जानकर आश्चर्य करेंगे कि हमारे देश में गाधी 
का यश कितने व्यापक रूप में फैला | मे उनकी मृत्यु के एक घन्टे बाद सडक 
होकर कही जा रही थी कि एकाएक एक किसान ने मुझे रोका और पूछा, सर 
फा प्रत्येक व्यक्ति सोचता था कि गाघीजी एक उत्तम व्यक्ति थे तो फिर ले 
ते उन्हें मार बयो डाला ? ” 

मैने अपना सिर धुना और कुंछ बोल न सकी । उसने सकेत से कहा, “र्ि 
तरह छोगो ने महात्मा ईसा को मारा था उसी तरह छोगो ने महात्मा गाधी 
मार डाछा [” 

उस किसान ने ठोक हो कहा था कि महात्मा ईसा की सूलो के अतिरि 
ससार की किसी भी घटना की महात्मा गाघी को गौरवपूर्ण मृत्यु'सरे तुलना न 
हो सकती । गांधीजी की मृत्यु उन्हीके देशवासी द्वारा हुईं। यह ईसा के सूली' 
अढाये जाने के वाद दूसरी ही वैस्ती घटना है। ससार के वे लोग, जिन्होने गाधी 
को कभी नही देखा था, आज उनकी मृत्यु से गोक-सतप्त हो रहे है। वे ऐसे समय 
मरे जब उनका भ्रमाव दुनिया के कोने-कोने में व्याप्त हो चुका था। 

कुछ दिनो से अमेरिका-निवासियों में महात्मा गाधी के प्रति बढती । 
श्रद्धा का अनुभव हम कर रहे ये। महात्मा गाघी के प्रति छोगो में अगाघ श्रद्धा थ॑ 
महात्मा गांधी के प्रति जनता में वास्तविक आदर था और हम छोयो को 
प्रतीत होने छूगा था कि वे जो कुछ कह रहे थे, वही ठीक था। 

आज अपने देश के अति उन्नत सैनिकीकरण के मध्य हमारी दृष्टि गांधी 
की ओर जाती थी गौर यह प्रतीत होता था कि (युद्ध का नही; वल्कि शाति के 
उनका भागे ही ठीक है। हमारे समाचार-पव्ो ने गाधीजों की इस नई शक्ति 
पहचाना। भारत की इस महान व्यक्ति के कारण अन्य देशो में प्रतिप्ठा बढी ! मह 
तेमा गावी के नेतृत्त्व में होने वाले भीरत्तीय स्वातनथ्य युद्ध की ओर हमारी दृष्टि ग 
क्योकि उनका ढग राष्ट्रो कै वीच के मत-मेदो को शातिपूर्ण ढंग से तय करने का था। 

| 
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में चाहती हू कि भारत के प्रत्येक नर-नारी के हृदय में विः्वास करा द्‌ कि 
उनके देश को अब अन्य देशवाती क्या समझते हे। आज भारत केवल भारत ही नही 
है, बरन्‌ वह ससार की मानव-जाति का प्रतीक है । चचिल और उनके समान अन्य 
व्यक्त हमें बताते रहे कि यह आवश्यक नहीं है कि दुनिया के सभी छोग स्वतत्र हो। 
उन छोगो का कहना हैँ कि जगत को यह जान छेता चाहिए कि कुछ थोडे वछ॒वान 
मर शक्नियाली व्यक्ति ही विध्व पर णामन कर सकते है। 
कुछ छोग कहते है कि कोई-न-कोई शासक तो अवद्य ही होगा और यदि 
हम स्वय भासित होता नही चाहते है तो हमें शासक होना चाहिए । छेकिन हम इस 
बात पर विश्वास नही करते। हम तो ऐसे मसार की कल्पता कर रहे है, जिसमें 
जनता स्वयं अपना भासन चलाने के छिए स्वतत्र रहे । हमारे लिए उस काल्पनिक 
मसार का प्रतीक भारतवर्ष है। हम प्रतिदिन भारतीय समाचारो के लिए समाचार- 
पत्रों को वद्दी उत्कण्ठा से आखें फाड-फाड कर देखते है। श्री चचिल ने जिस 'रक्त- 
स्नान की घमकी दी थी, वस्तुत क्या वह घटना सत्य होगी ? कया यह सत्य है 
कि लोग अपने मत-मेदो को शाति से न मिटा सकेंगे ? क्या युद्ध सदा होते रहेंगे ? 
हम सभी छोगो के छिए, जिनकी धारणा थी कि जनता पर विश्वास करना 
चाहिए, गावीजी आशा के केन्द्र थे । यह बात नही है कि हम उस क्षीणकाय चरमे 
वाले गाघी को भावुकता में आकर कोई देवता समझ बैठे थे, वल्कि हमारा यह 
विश्वास था और हम आशय करते थे कि गाबीजी ने मानव-जीवन के मौलिक सत्य 
को प्राप्त कर लिया था । उनकी मृत्यु पराजय है या विजय ? इसका उत्तर भविष्य 
में भारतवासी विश्व को अपनी भावी गतिविधि से देंगे । 
उन छोगो में, जो समझते थे कि गाघीजी सत्य पथ पर थे, यदि उनकी मृत्यु 
से नई जाग्रति, नई चेतना और नया सकल्प उत्पन्न हो सके तो यह हमारे और भारत 
के लिए समान रुप से लाभदायक सिद्ध होगा, क्योकि हम मानवता में विग्वास करते 
हूँ | यदि उनकी मृत्यु से हम निराश और पराजित हो जाय तो निश्चय ही संसार 
की मानवत्ता पराजित हो जायगी। 
अमेरिका में गाघीजी की मृत्यु का समाचार धक्के की तरह लगा औौर कुछ 
क्षणों के लिए छोग स्तव्ध रह गये । लोग एक दूसरे की ओर आश्चर्य से देखने छगे। 
नेहरुजी अभी जीवित है। अव ऐसी दुर्घटना न घटेगी । केवल यही नही कि पव्चिमी 
जगत भारत के किसी और व्यक्ति की अपेक्षा नेहरू को अधिक जानता हैं, वल्कि 
वह नेहरू की वुद्धिमत्ता, योग्यता और धैर्य पर॒ विश्वास भी करता है। भारत में 
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इतना वर्ग-भेद नही हो जायगा, जिससे निराशा और पराजय के कारण लोग नेहरू 
कोधदच्युत कर दें। यदि ऐसा हुआ तो भारत की वडी हानि होगी और वह परिचम 
जगत की दृष्टि में नितान्त गिर जायया। 

बुद्धिमान भारतीय ऐसी गलती करने से पूर्व अच्छी तरह तोचेंगे | में व 
केवल एक साधारण अमेरिकन की दृष्टि से यह कह रही हू, वल्कि भारत के सवध 
में जो कुछ भी जानती हू कि भारत अपने लिए क्या करना चाहता हैं तथा नेता के 
रूप में ससार के लिए क्या कर सकता है, इस दृष्टि से मेरे उक्त विचार है। 

भारत का भाग्य अघर में दोलायमान हो रहा है। भारतीय अपने वर्गमेद 
की भावना को मिटाकर अपने विज्ञाल हृदय, सत्यनिष्ठ नेताओं के आदेश पर चलें 
ओर सकुचित विचार वाले उन्नति में वाधक नेताओ से बर्चें, तभी उतका कल्याण 


होगा। 
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मानवता का पुजारी 


हेनरी एस० एछ० पोलक 


टाल्स्ठाय के वाद ही इतनी जल्दी जिस जमाने ने एक दूसरा महात मानवता 
का पुजारी पैदा किया है, उसमें रहना कितना अच्छा है। बहा | ये साधु-सन्त, 
थे पैगम्बर और भक्‍्तगण किस प्रकार वातावरण को स्वच्छ निर्मेल बनाते हे और 
आसपास फैले हुए सघन तिमिर में प्रकाश चमकाते है । 

ओलिव श्रीनर ने अपने एक गद्य-काव्य में सत्यूपी पक्षी' की खोज में प्रथल- 
शील साधक का एक चित्र खोचा है। उसे उस पक्षी की झलक एक वार दिलाई 
दी। उसकी तलाश में वह पर्वेत-शिखर पहुचता है, जहा जाकर उसका शरीर छूद 
जाता है। उसके हाथ में उस पक्षी का गिरा हुआ एक पल है, जिसे छाती पर चिप- 
काए हुए वह सोया है। गाघीजी अपने जीवन-काल में जो सन्देश हमारे लिए 
छोड रहे है, वह हमारे लिए ऐसा ही एक पल सिद्ध हो और हम सचमुच वडमागी 
होगे, अगर अपनी मृत्यु के समय उसे अपनी छाती से ऊगाए और अपनाए रहेंगे। 
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: ३१: 
सबसे महान्‌ व्यक्ति 
रेजिनाल्‍ड सोरेन्सन 


लेनिन और महात्मा गावी को में विश्व में वीसवी शताब्दी का सबसे महान्‌ 
व्यक्तित्व मानता हू, यद्यपि दोनो एक दूसरे के एकदम विपरीत है । इन दोनो में 
ग्राघीजी वास्तव में अत्यधिक प्रभावावित करने वाले महापुरुष हे। में गाघीजी' 
से प्रतिनिधि-मडल के साथ दो अवसर पर मिला हू। उस समय वे मद्रास की उस 
इमारत में निवास कर रहे थे जो वहा की एक विश्ञाल सस्या में ही थी। उनके द्वार 
पर सदा ही भीड लगी रहती थी। सवेरे नित्य ही गाधीजी प्रार्थना करते थे, जिसमें 
सहल्नो की सख्या में लोग एकत्र होते थे। 

हम लोग अर्थवृत्ताकार में बैठे थे । याधीजी भूमि पर मध्य में शुम्र गद्े पर 
बेठे थे। विजछी जल रही थी। प्रथम दिन सध्या के अनन्तर दो घण्टे तक हम छोग 
पारस्परिक विचार-विनिमय तथा प्रश्नादि करते रहे। उस समय हम छोग तथा 
भहात्माजी के अतिरिक्त मौर कोई न था। वह अत्यन्त कुशल और विनोदी थे, 
किन्तु कभी-कभी गम्भीर रुप से अपने पक्ष के लिए दृढ़ हो जाते थे। विचार-विनि- 
भय के अवसर पर प्रदन पर उनका मस्तिष्क सदा कार्य करता रहता था, किन्तु उनके 
अपने विशेष ढग से | उनकी उदारता की पृष्ठभूमि में अभेद्य दृढ़ता की भावना विद्य- 
मान रहती थी । कभी-कभी उतके तर्क में अप्रासगिकता एवं परस्पर-विरोधी 
बातें-सी मालूम पडती थी, किन्तु वह अपने आलोचको के सुधार का सदा स्वागत 
करते थे। व्यक्तिगत रूप से अप्रासग्रिकता के होते हुए भी महात्माजी को अपनी 
आत्मा में इस वात का विश्वास रहता था कि विषय के आग्रह एवं हित की दृष्टि 
से उनमें साम्यमूछक सम्बन्ध रहता है। घामिक एव करत्तेव्यशास्त्र की दृष्टि से 
भह्वत्माजी की पहुच अत्यन्त गहराई तक थी, लेकिन साघारण राजनीतिज को सकट 
में ढाल देती थी। वाद-विवाद में जो छोग प्रतिशोध एवं छत्रुता की भावना पैदा कर 
छेते है, उन्हें यह वात अत्यन्त विचित्र प्रतीत होगी कि गाधीजी ने भारत छोड़ो 
प्रदन से सम्बद्ध जब समस्त तर्क उपस्थित किया तो वह पूर्णत न्याययुक्त प्रतीत होता 
था। महात्माजी ने स्पष्ट शब्दों में कहा, “ भारत छोडो' योजना में अग्रेजो के प्रति 
तनिक भी घृणा का भाव सही । यदि हम उनसे डरते हे तो घृणा की भावना उत्तन्न 
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होती है, यदि भय के भाव का लोप हो जाता है तो घृणा का कही अस्तित्व ही नही 
रहता।" 

भह्मत्माजी जो कुछ कहते थे वह शुद्ध और सच्चे अर्थ में | वह अपने देश- 
वासियों को सत्य औौर स्वातन्त्य के लिए विना किसी विरोधी भावना से युक्त हुए 
जागे कदम बढाने के लिए कहते थे। विरोधियों के लिए हृदय में भ्रातृ-भावना से 
परिपूर्ण होने का सदा उनका आदेश रहता था । यह एक ऐसी असाधारण वस्तु है 
जो विरले राजनीतिक नेता में पाई जाती है। 

महात्मा गाधी का व्यक्तित्व हम ब्रिटेनवासियो को कुछ विचित्र और चुवोती 
देने वाला भले ही प्रतीत हो, कित्तु इस वात में तनिक सन्देह नही किया जा सकता 
कि करोडो भारतीयों की आवश्यकताओं एवं आबाओ के वे मूत्तिस्‍्प थे। भार- 
तीय जनता के लिए वह राजनतिक नेता मात्र नही, अपितु आराव्यदेव 'महात्मा' 
थे। प्राय सभी प्रमुख ब्रिटिण नेताओं ने इस बात को स्वीकार किया है कि 
महात्माजी-सा प्रभावशाली अन्य कोई नहीं) विरोधी आलोचना तथा विपरीत 
विकास के लक्षणों के बावजूद पू्वेवत्‌ शान्ति एव साम्य को स्थिति में रहते थे। 


 हे३ 
हमारा करतेव्य 
भीरा वहन 


मेरे सिफ दो सगी थे---ईटवर और वापू--और अव दोनो एक हो गए है । 

जब मेने बापू की मत्यु की ख़बर सुनी तो मेरी आत्मा को वन्दी बनाने वाछे 
दरवाजे खुले और बापू की आत्मा ने उसमें प्रवेश किया। उस पछ से शाइवतत्ता 
की नई भावना मुझमें आ गई है। 

यह सच है कि प्रिय वापू जीते-जागते रूप में हमारे बीच नही रहे, लेकिन 
उनकी पवित्र आत्मा तो आज हमारे ज्यादा नजदोक है। एक समय बापू ने मुझसे 
कहा या, 'जव मेरा यह घरीर नही रहेगा तव भी हम एकनदूमरे से जुदा नही होगे | 
तब मे तुम्हारे ज्यादा ननदीक आा जाऊगा। यह झरीर तो वाबा रुप है ।” ये शब्द 
मेने भ्रद्धा से सुने थें। अब में अपने अनुभव से वापु के उन धब्दी का दिव्य सत्य जान 
पार ह। 


हमारा कत्तंच्य श्ध्१्‌ 


क्या बापू को आज होने वाढी घटना का ज्ञान था ? मेरे दिल्ली से ऋषीकेश 
जाने से पहले, दिसम्बर महीने की एक शाम को वापू से मैने कहा था, “बापू, क्या 
गोगाछा का उद्घाटन करने और हिन्दुस्तान की गरीव-दु खी गाय को आशीर्वाद 
देने का समय निकाल सकेंगे ?” बापू ने जवाब दिया, “मेरे आने का खयाल मत 
रखो ।“-.और फिर मानो अपने आपसे कुछ कह रहे हो, इस तरह उन्होंने भागे 
कहा, “मुर्दे से किसी तरह की मदद की आशा रखने से क्या फायदा २” ये छब्द 
इतने भयानक थे कि मेने किसीके सामने उन्हें नही दोहराया और ईदवर की प्रार्थना 
के साथ उन्हें अपने दिल में रख लिया। उनका अनशन आरम्भ हुआ और समाप्त 
हुआ | मुझे आशा हो गई कि बापु के इन शब्दों का मतछूव अनगन के साथ खतम हो 
गया, लेकिन ये जब्द तो भविष्यवाणी के समान थे और वह भविष्यवाणी पूरी हुई। 
उस विधिनिर्भित शाम को जव में ध्यान में अचल वनकर वँठी थी, मेने 
सारी दुनिया से गुजरने वाली सताप की कंपकपी का अनुभव किया । मनुष्य-जाति 
की मुक्ति के लिए एक वार फिर अवतार का खून वहा और घरती इस भयानक 
पाप के डर और बोझ से कराह उठी । 
वह पाप एक आदमी का नही है । वह युग-युग में सारी दुनिया को ढक लेते 
वाला पाप हैं। उसे एकमात्र ईश्वर के भक्तो का वलिदान ही रोक सकता है। 
अब वापू हमारे लिए जो काम छोड गये है, उसे पूरा करने में हमें जमीन 
आसमान एक कर देना चाहिए । बापू हम सबके लिए--हर मर्द, भौरत और वच्चे 
के लिए--जिये और मरे। वे लगातार काम करते-करते जिये भीर इसीलिए शहीद 
की मौत मरे कि हम नफरत, छाछूच, हिंसा जीर श्ूठ के बुरे रास्ते से पीछे छोटे। 
अगर हमें अपने पापो का प्रायश्चित करना है और वापू के पविन्न उद्देश्य को आगे 
बढाने मे हिस्सा लेना हैं तो हर तरह की साम्प्रदायिकता और दूसरी वहुत-सी 
बातें खत्म होनी चाहिए। चोर-वाजारी, रिश्वतखोरी, तरफदारी, आपनी द्वेप और 
उसी तरह हिंसा और असत्य के दूसरे काले पी को जड-मूल से मिट जाना 
चाहिए। इनके विरुद्ध हमे मजबूती से और बिना हिचकिचाहट से जिहाद बोलना 
होगा। वापू प्रेम और दया के सागर थे, छेकिन बुराई के विरुद्ध लड़ने में वे बडे 
कठोर थे। 
बापू ने मीतरी बुराई पर विजय पा ली थी, इसीलिए वाहर की बुराई के 
सामने वे छड सके थे। भगवान हमें इस तरह पवित्र वनावे कि हम अपने सामने पढ़े 
हुए भारी काम के छायक वन सकें | 


श्षर गांधी-अद्धाजलिआंथ 
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छल से शिक्षा 
राजेन्रप्रसाद 


महात्मा गाधी का पाथिव शरीर हमारे साथ अब नही रहा | उनके चरण 
अब स्पर्श करने को हमें नही मिलेंगे, उनका वरदहस्त हमारे कंधों पर अव थपकिया 
नही दे सकेगा, उतकी वाणी अव हमें सुनने को नही मिलेगी, उनके नथन अब अपनी 
दया से हमे सरावोर नही कर सकेंगे; पर उन्होने मरते-मरते भी हमें यह सीख दी 
कि शरीर नश्वर है, आत्मा अमर है। उनकी आत्मा हमारे सव कर्मो को देख रही है। 
जो काम उन्होने अधूरा छोडा है, हमें उसको पूरा करना हैं और यही एकमात्र 
रास्ता है, जिससे हम उनकी आत्मा, उनकी स्मृति कायम रख सकते है। यों तो 
जो कुछ उन्होने किया वह उनको अमर बनाने के छिए ससार के सामने हमेशा वता 
रहेगा और किसी दूसरे प्रकार के स्मृति-चिन्ह की जावध्यकता नहीं है, फिर भी 
मनुष्य अपनी सान्त्वना के लिए कुछ-त-कुछ करता है । इसलिए सोचा गया है कि 
गाधीजी की स्मृति को कायम रखने के लिए जो रचनात्मक काम उन्हें प्रिय थे, 
उनकी बहुत जोरों से चलाया और फैलाया जाय । वे रचवात्मक काये के द्वारा 
अपने सत्य और अहिसा के सिद्धान्तो को कार्ये-रूप में फूलता-फछता देखना चाहते 
थे | यही मानकर हम भी उनके सिद्धान्तो को सच्चे रूप में ससार के सामने रख 
सकेंगे, इसलिए उसी कार्यक्रम को चलाना, वंढाना, प्रसार करना उनके 
सिद्धान्तो को कार्य रुप में परिणत करना है। 

आज में इसी वात पर विचार करना चाहता हूं कि गाधीजी की हत्या वंयो 
हुई, किस कारण से की गई, अहिंसा के एकमात्र अनन्य पुजारी हिसा के शिकार क्यो 
बनाये गए ? भारतवर्ष में इधर कई वर्षो से साम्प्रदायिक झगड़े इतने चलते आ रहे 
हूँ और साम्प्रदायिक भेद-भाव का इतना जोरो से अचार किया गया कि उसीके 
फरस्वरूप बाज यह दुर्घटना हुईं। महात्मा गावी ने अपनी सारी शक्ति साम्थदायिक 
भेद-भाव के विरुद्ध लूगा दी थी ! वह आदमी जिसने हिल्दू-धर्म, हिल्दू-समाज और 
हिन्दुस्तान को अपनी गिरी हुई अवस्था से उठाकर इस शिखर तक पहुचाया था, 
उसका अहित स्वप्म में भी सोचा नही जा सकता था, पर जो लोग संकुचित विचारों 
के है, दूर तक देख नही सकते, धर्म को समझ नही सकते, उन्होने ऐसा समझा और 


मृत्यु से शिक्षा श्ढ३ 


उसीका यह फ़छ हुआ। क्या इस हत्या से हिन्दू-धर्म या हिन्दू-समाज की रक्षा हुई 
या हो सकती हैँ ? हिन्दू-समाज के इतिहास में रडाइयो का उल्लेख है, पर जितने 
भी युद्ध हुए वे सव वर्म-युद्ध हुए। धर्म-युद्ध के नियमानुसार किसीकों कभी इस तरह 
धमकी देकर किसीने नही मारा । किसी महात्मा की हत्या का तो कही कोई उल्लेख 
नहीं मिलेगा। यह पहला अवसर हिंदू-समाज के इतिहास में है कि किसी हिंदू पर 
ऐसे पाप का छाछन छगा है और इसमे सर्देह नही कि यह ऐसा धव्वा है जिसको कोई 
मिटा नही सकता | हत्या किसकी की गई ? गाधीजी के शरीर की ? नहीं। गाबी- 
जी का पार्थिव शरीर, वे खुद कहा करते थे, कुछ चीज नही है। जो गोली छगी 
वह गाघीजी के हृदय में नही छगी, वह तो हिन्दु-धर्म और हिन्दू-समाज के मर्म- 
स्थल में लगी | इसलिए आज प्रत्येक भारतवासी का यह कत्तंव्य है कि वह अपने 
मेन खोले और देखे कि क्या यह साम्प्रदायिक पाप उसके दिल में भी कोई स्थान 
रखता हूँ और यदि रखता हो तो उसे निकाल दे, अपना हृदय साफ कर के और 
तभी वह दूसरे के हृदय को समझ सकेग्रा । हमारा वडा भारी दोप है कि हम अपने 
पापों, बुरे रास्तो और कुमावताओं को, जिनको हम सबसे अधिक जानते और 
देखते है, न देखने और न समझने की कोशिश करते है और दूसरो के दोपो की खोज 
में अपनी आर्खें और अपने विचार दौडाया करते हे । आवश्यकता है कि हम अपनी 
आखो की अन्तर्मुस्ती वनाकर देखें । यदि हममें से प्रत्येक मनुष्य अपनेको सुधार 
छे तो सारा ससार सुधर सकता है। गाबीजी ने यही सिखाया है और आज यदि 
भारत को जीवित रहना है तो उन्हीके सत्य और भहिंसा के रास्ते पर चलकर। 
भरत स्वराज्य तक पहुचा है, पर स्वराज्य अवतक सुराज नही हो सका क्योकि 
हम उस रास्ते पर दृढ निश्चय के साथ नही चल रहे है । 

काग्रेसजन, जो गावीजी के पीछे चलने का दम भरा करते थे, जिनमें वहु- 
तेरो ने बहुत-कुछ त्याग भी किया, आज समझ रखें कि सबकी परीक्षा हो रही है! 
प्रत्येक के सामने यह प्रवन है कि क्या सचमुच वह इस हत्या के कुछ अश् में भागी 
नही हैं? यदि हममें से हरेक गावीजी के पथ पर चला होता तो यह दुर्घटना असभव 
भी । अपनी कमजोरियो के कारण उनके वताये पथ पर हमारे न चलते का ही यह 
दुष्परिणाम हमें देखना पडा । अब भी स्वराज्य को सुराज बनाने में जो कुछ वाकी 
हैं अगर उसको पूरा करना है तो हम व्यक्तिगत भेद-भाव छोड दें, साम्प्रदायिक 
भेद-भाव उठा दें और सच्चे त्याग के साथ देश की सेवा में छगें। हमे यह भूल जाना 
चाहिए कि त्याग का समय चला गया और भोग का समय आ गया | जब हथकडियो, 


श्ड४ गांधी-भद्धाजलि-प्रय 


जेलखानों, छाठियों और गोलियों के सिवाय हमें कुछ दूसरा मिल ही नही सका था. 
तो हम त्याग क्या कर सकते थे ? हा अकर्मण्य वनकर कायरतापुर्वक हम भाग 
सकते थे । जब हमारे हाथो में कुछ-न-कुछ अधिकार हो, जब हमको इसका अवसर 
हो कि हम अपने हाथो को गरमा सकें, अपनी प्रतिष्ठा को ससार को आजो में बहुत 
वष्य सकें, बोर अपनेको एक वडा अधिकारी दिखला सके फिर भी उस अधिकार 
की परवाह न कर सेवा का ही सयाल रख, घन के लोम में न परे और सादगी में 
बडणन देखें, तव हम कुछ त्याग दिखला सकते है। आज जब हम कुछ सासारिक 
बस्तुओ को प्राप्त कर सकते हे तो उनके त्यागने को ही त्याग कहा जा सकता हू। 
जब वह प्राप्य नहीं था, उस वक्‍त त्याग क्या हो सकता ? 

गाधीजी को मृत्यु हममें यह भाववा एक वार और जागृत कर दे, यही 
ईबिवर से प्रार्थना है और इसीमें देश का कल्याण है। 


हे इ्प्‌ हर 
गांधीजी की सिखावन 
विनोबा 


अमी इस समय दिल्ली में जमना नदी के किनारे पर एक महान्‌ पुरुष की देह 
अभि में जल रही है। हम यहा जिस तरह अव प्रार्थना कर रहे हे, उसी तरह हिन्दुस्तान 
भर में प्रार्थना चल रही है। कल के ही दिन शाम के पाच वज गए थे । प्रार्थंवा का 
समय हुआ मर गाधीजी प्रार्थना के लिए निकले। प्रार्थना के लिए छोग जमा हुए 
थे। ग्ाधीजी प्रार्थना की जगह पहुँचे ही थे कि किसी नोजवान ने आगे झपटकर उनकी 
देह पर गोलिया घलाई। गाघीजी की देह गिर पडी | खून की धारा बहने छूगी। 
वीस मिनट के बाद देह का जीवन समाप्त हुआ । थोडे ही समय पहले सरदार वल्लभ- 
भाई पटेल एक घटा तक उतसे चर्चा करके लौट रहे थे। रास्ते में ही उन्हें खबर मिली 
और वे छौट बाये । विडला-हाउस में पहुँचने पर जो दृष्य उन्हें दिखाई दिया, उसका 
वर्णन उन्होने कछ रेडियो पर किया। यह जापमें से वहुतो ने सुना ही होगा। छेकित 
यहा देहात से भी कुछ भाई आये है, उन्होने यह नही सुना होगा। सरदार वल्लभ- 
भाई ने एक वात बडे महत्त्व की कही। वह यह कि गाघीजी के चेहरे पर दया-भाद॑ 
तथा माफी का भाव, याती अपराधी के प्रति क्षमा-वृत्ति दिखाई देती थी। आगे 


शायीशी की सिखाने १४५ 


पह्यर पाभमा: ने पढ़ा वि एप समय मिलता ही दे एे बयों ने हुआ हो, गुस्सा 
गेगी थात देना जाति । शोर यदि «यो जी तो उसे रोफना चारिए। गांधीजी ने जो 
धीर हम भिपए, उसका धमद उसके पीते जी हम नही वर पाये। लेकिन अब उनकी 
गगपु के गे गो कम पम्प बारे 

ऐसी चढ़ाया पान ;जार वर्ष पहड़ हिन्दुस्तान में घटी थी। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
की उसने 7४ गे से । झोवन भर उद्योग फरके ये थक गए थे। गाधीजी की तरह 
उसोने यदया छी विटवर सेवा की थी । थर्के हुए एक वार वे जगल में विसी पेड 
के झापे भाराम ५ रहे थे। उसने गे एक व्याथ उस जगल मे पहुँचा। उसे छगा कि 
नो हिस्से पट + लतारे बैठा है । शिकारी जो ठहरा | उसने ृषय साधकर तीर 
झोटा। धीर भगदान्‌ के पाव में रुगा और गून की धारा बहने छगी । शिकारी अपना 
शिश्ार पाउने के ररादे से नजदीक आया । छैकिन सामने प्रत्यक्ष भगवान्‌ को जर्मी 
वाया । उसे बडा दु से हथा। अपने दायो से घटा पाप हुआ ऐसा सोचकर वह दुखी 
एन | भगवान्‌ झण तो थोटे ही सगय में चछ वसे । लेकिन मरने से पहले उन्होने 
उस व्याध से गए, (हि व्याय | दरना नही । मृत्यु के छिए कुछ-न-कुछ निमित्त वनता 
टी है । तू निमित्त बन गया ।” ऐसा कहकर भगवान्‌ ने उसे आश्षीवद दिया। 

उगी तरर की घटना पाच हजार वर्ष के बाद फिर से घटी है। यो देखने में तो 
ऐगा दिशाई देंगा फ़ि उस व्याध ने अज्ञानवश तीर मारा था, यहा इस नौजवान ने 
मोच-समजपर, गाधथीजी को ठीक पहचानकर, पिस्तौल चछाई। इसी काम के लिए 
बए दिल्‍ली गया था। वह दिल्‍ली का रहने वाला नही था। गाधीजी के प्रार्थना के लिए 
जाते हुए पह उनके पास पहुँचा और विल्कुछ उतके नजदीक जाकर उसने गोलिया 
छोटी। ऊपर से यो दिसाई देगा कि गाधीजी को वह जातता था। छेकिन वास्तव में 
ऐसा नहीं था । जैसा वह व्याध अन्ञानी थी, चैसा ही यह युवक भी अज्ञानी था। उसकी 
यह भावना थी कि गाधीजी हिल्दूर्म को हानि पहुँचा रहे है, इसलिए उसने उनपर 
गोडिया छोटी। लेकिन दुनिया में आज हिन्दूर्म का नाम यदि किसीने उज्ज्वल रखा 
तो वह गाधीजी ने ही रसा है। परसो उन्होने खुद ही कहा कि “हिल्दूधर्म की रक्षा 
करने के छिए किसी मनुष्य को नियुवत्त करने की जरूरत यदि भगवान को महसूस 
हुई तो इस काम के लिए वह मुझे ही नियुक्त करेगा।” इतना अत्म-विश्वास उनमें 
था । उन्हें जो सत्य मालूम होता था वह वे साफ-सीधे कह देते थे। बड़ें छोग अपनी 
रक्षा के लिए 'वाटीगा्ड' यानी देह-रक्षक रखते है। गाघीजी ने ऐसे देह-रक्षक कभी 
नही रखे । देह को वे तुच्छ समझते थे। मृत्यु के पहले ही वह मरकर रहे थे। 
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निर्भयता उनका व्रत था। जहा किसी फौज को भी जाने की हिम्मत ने हो, वहा 
अकेले जाने की उनकी तैयारी थी । 

जो सत्प है, लोगो के हित का है, वही कहना चाहिए, फिर भले ही किसतीको 
अच्छा छगे, बुरा छगे, या उसका परिणाम कुछ भी निकले, ऐसी उनको वृत्ति थी। 
वे कहते थे, “मृत्यु से डरने का कोई कारण हो नही है, क्योकि हम सव ईव्वर के ही 
हाथ में हे। हमने जबतक वह सेवा लेना चाहता है, तवतक लेगा और जिस क्षण 
बह उठा लेना चाहेगा, उत्त क्षण उठा लेगा। इसलिए जो सत्य लगता है, वही कहना 
हमारा धर्म है। ऐसे समय यदि में भायद अकेला भी पड जाऊँ और सारी दुनिया 
मेरे खिलाफ हो जाय तो भी मुजे जो सत्य दिखाई देता है, वही मुझे कहना चाहिए।” 
उनकी इस तरह की निर्भाकतापूर्ण वृत्ति रही और उनको मृत्यु भी किस अवस्था 
में हुई | थे प्रार्थना की तैयारी में थे। वानी उस समय उनके चित्त मे भगवान्‌ के सिवा 
दूसरा विचार नहीं था। उनका सारा जीवन ही हमने सेवामय तथा परोपकारमय 
देता है। परन्तु फिर भी प्रार्थना की भावना और प्रार्यना का समय विश्लेप पविभ 
कहना चाहिए। राजनंतिक आदि अनेक महत्त्व के कामो में वे रहते थे। लेकिन उनकी 
प्रायंना का समय कभी नही टला। ऐसे प्रार्थना के समय ही देह में मे मुक्त होने के 
लिए मानो भगवान्‌ ने आदमी भेजा | अपना काम करते हुए मृत्यु हुई, इस विपय का 
उनके दिल बा आनन्द और निमित्तमात्र बने हुए गुतहगार के प्रति दयामाव, 
इस तरह का दोहरा भाव उनके चेहरे पर मृत्यु के समय था, ऐसा सरदारजी को 
दिसाई दिया। 

गांधीजी ने उपवास छोडा, उस समय देश में श्ञाति रसने का जिन्होंने वचन दिया 
उनमें बाप्रेस, मुमलमान, सिस, हिल्दू महासभा, राष्ट्रीय स्वयमेवक दल आदि सब 
थे। हम प्रेम के माय रहेंगे, ऐसा उन्होंने वचन दिया और उन तरह रहने भी लगे थे 
कि एवं दिन प्रार्यना-सभा में गाधीजी को छध्य करवे किसी ने वम पंया। वह उन्हें 
लगा नद्री । उस दिन प्रार्यता-सभा में गाधीजी ने बह, “में देश और धर्म जी सेवा 
भगयान्‌ नी प्रेरणा से करता हैं। जिस दिन में चला याऊँ, ऐसी उसी मर्जी होगी, 
उश दिए बह मुझे हें जायगा। इसलिए मृत्यु के विषय में मे मुठ भी विशेष नही 
माटूम रोता है ।" दूसरा प्रयोग फल हज । भादान्‌ ने गायीजी को मगय रिया । 

हमे भय देश छीएफर डावेवादे 7ै। एसशिए मूयु के वियय में तनिः भी दे ये 
मारो शा वारप ने है। भाग री घने दोन्चार उस्चो ये वियम में लो उलि झगी 
है या दुठिया ने सद छोगो के गिपय में यापीजी री भी। हि9,7रि/स, मुखठमान, 


ग़ाघीजी फो सिखावन १४७ 


ईसाई, और जिन राज्यकर्त्तामो से वे छडे, वे अग्रेज, इन सबके प्रति उनके दिल 
में प्रेम था। सज्जनो पर जिस तरह प्रेम करते हे, वैसे दुजंतो पर भी करो, शत्रु को 
प्रेम से जीतो, ऐसा मत्र उन्होने दिया। उन्होने ही हमें सत्याग्रह सिखाया । खुद 
आपत्तिया झेलकर सामनेवालो को जरा भी खतरा न पहुँचे, यह शिक्षा उन्होने हमें 
दी । ऐसा पुरुष देह छोडकर जाता है, तव वह रोने का प्रसंग नही होता। मा हमें 
छोडकर जाती है, उस समय जैसा लगता है, वैसा गाघीजी के मरने से लगेगा 
जरूर । छेकित उससे हममें उदासी नहीं आनी चाहिए। 
एकनाय महाराज ने भागवत मे कहा है, “मरने वाले गुर का और रोने वाले 
चेले का दोनो का बोध व्यर्थ गया ।” एक था मृत्यु से डरने वाला गुरू। मृत्यु के समय 
वह कहने लगा, “अरे, में मरता हूँ |” तव उसके शिष्य भी रोते छूगे | इस तरह गुरु 
मरने वाछा और चेढछा रोने वाला दोनो ने ही जो वोध (ज्ञान) प्राप्त किया था, 
वह फजूल गया--ऐसा एकनाथ महाराज ने कहा है। 
गाघीजी मृत्यु से डरने वाले गुरु नही थे। जिस सेवा में निष्काम भावना से देह 
रूगाई जाय, वह सेवा ही भगवान्‌ की सेवा है। वह करते हुए जिस दिन वह्‌ 
बुलाएगा, उस दिन जाने को तैयार रहे, ऐसी सि्लावन उन्होने हमें दी | तदनुसार 
ही उनकी मृत्यु हुई । इसलिए यह उत्तम अन्त हुआ, ऐसा हम पहचान हें और काम 
करने लग जाये ! 
कुछ दिन पहले ही आश्रम के कुछ भाई गाधीजी से मिलने गए थे। उस समय 
उनका उपवास जारी था । उपवास मे जिंदा रहेग या मर जायगे, इसका किसको पता 
था ? आश्रम के भाइयो ने उतसे पूछा, “आप यदि इस उपवास में चल वसे तो हम 
कौन-सा काम करें ?” ग्राघीजी ने जवाव दिया, “इस तरह का सवाल ही आपके 
सामने कैसे खडा हुआ ? मेने तो आपके लिए काफी काम खा है। हिन्दुस्तान में 
सादी करनी है । खादी का शास्त्र बनाना है! इतना वडा काम बापके लिए होते हुए 
“वया करें ?” ऐसी चिन्ता क्यो होती है ? * 
इसलिए हमारे लिए उन्होने जो काम रख छोडा, वह हमें पूरा करना चाहिए। 
मसख्य जातिया और जमातें मिलकर हम यहा एक साथ रहते हे। चालीस करोड 
का अपना देश है । यह हमारा वडा भाग्य है। लेकिन एक-दूसरे पर प्रेम करते हुए 
रहेंगे, तभी यह होगा | इतना बडा देंश होने का भाग्य ज्ञायद ही मिलता है। हमारे 
देद में अनेक धर्म हे, अनेक पथ है । में तो यह अपना वैभव समझता हूँ । लेकिन हम 
सब प्रेम के साथ रहेगे, तभी यह वैभव सिद्ध होगा । हम प्रेम से रहे, यही गावीजी ने 
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अपने अतिम उपवास से हमें सियाया है। बच्चे एक-दूसरे के साथ प्रेम से रहे, इसलिए 
जिस नरह माता भौजन छोड देनी है, वैसा ही वह उपवास या। सारे मनुष्य एक से 
है, यह उन्होव हमे सिसाया। हरिजन-सेवा, खादी-सेवा, पराम-सेवा, भगियों को 
मेवा आदि अनेक सेवा-्का्य हमारे लिए छोड गए है । 

. सबके दिल एक विशेष भावना से भरे हुए है । लेकिन मुझे कहना यह हैं 
हम वैवल गोऊ करके न बैठे रहे। हमारे सामने जो काम पड़ा है, उसमे लग जायें। 
यह जो में आपको कह रहा हें, बैसा ही आप मुन्ने भी कहें। इस तरह एक दुसरे को 
बोध देते हुए हम सब गाधीजी के बताए काम करने छग जाय। गीता में और कुरान 
में कहा हैं कि भगत और सज्जन एक दूसरे को बोध देते है कौर एक दूसरे पर प्रेम 
मरते है। वैसा हम करे। आज तक वच्चो की तरह हम कभी-कभी सगडते भी थे। 
हमें दे मेंभाल ऐते ये। बेसा सबको मेभालने वाला अब नही रहा है, इसलिए एक 
दूसरे को बोप देने हुए और एक दूसरे पर प्रेम करते हुए हम सब मिलकर गावीजी की 
'मियावन पर चलें 
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मत्‌ १९१६ । ३२ वर्ष से उपर--जब मेने बापू को पहलेथहद देया या, 
सौर सबसे एप यग बीन गया है और जब एम बीते दिना की ओर देंगते है तो दिगाग 
में भायो पा टेस्सा रुग जाता है। हिल्‍्ुल्तान वे एतिहात और बहानी रा वह उसा 
जीप जमाना था, जयरि अपने तमाम भदाव-उतार और हार-मीत के बावजूर बह 
राग मंगी। और वीरता के गुणों से भग था, गरातर रि हमारे साचीज डिश 
सरश्यदा पो प्रा में भर गई थो, उयोती उस युग में >म जोधित ये जोर बम या 
जाग भंग में टिखुस्तान मे उस मरान्‌ नाठटा के पात्र थे । 

मद यंग दुनिया भर में इललाबो, 7पववों और उसेगा घटनाओं हो यंग 
था । विर भी किसगन की पटल ज्यों तप्रोतता और मौहिया मे मारते 
थाए ठि है| माइग बसी है, कयोति एररी दृ्दशमि विच्मुए झद्म भी। अगर 
१६ पाए हो प्री तर शा दिया 77 युग यो सगरने वी जामित नी 
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हो तो उसे अचरज होगा कि हिन्दुस्तान मे यह सव क्यो और कैसे हुआ ? इसकी व्यास्या 
करना कठिन हैं। सिर्फ वेजान दलीलो से इसे समझना और कठिन है। ऐसा कभी- 
कभी होता है कि एक आदमी या राष्ट्र तक किसी भावना के प्रवाह में एक खास तरह 
के काम की दिश्ला मे वह जाता है। यह काम कभी अच्छा होता है, कमी बुरा भी । 
परन्तु जब उत्तेजना खत्म हो जाती है तो इन्सान वहुत जल्दी अपनी क्रियाशीलता या 
निष्कियता की स्वाभाविक अवस्था पर जा जाता है। 
इस जमाने में हिन्दुस्तान के बारे में सिर्फ यह ताज्जुव की वात नही थी कि 
उसने एक ऊचे पैमाने पर कुछ काम किये, लेकिन यह भी कम अचरज की वात नहीं 
थी कि यह काम ऊचे पैमाने पर वह एक रम्बे अरे तक करता रहा । बेशक यह एक 
लाजवाब काम था! जवतक कोई उस जोरदार शस्सियत पर गौर नही करता, 
जिसने इस जमाने को विल्कूल अपने तरीके से ढाल दिया था, तबतक उसे नहीं 
समझा जा सकता । एक विद्याल मूर्ति के समान वे इस सदी के हिन्दुस्तान के आाघे 
इतिहास में पैर फैछाए खडे है। यह मूर्ति सिफे जिस्मानी नही, वल्कि दिमागी और 
रुहानी भी थी। 
हम वापू के लिए दु खी है और अपनेको अनाथ महसूस करते है । उनकी उस 
आला जिन्दगी की ओर मुडकर देखने पर दु ख की कोई वात नजर नही आती । 
इतिहास में वहुत कम छोगो को अपनी जिन्दगी मे ही अपने उसूलो को इतना सफल 
होते देखने की किस्मत मिली है। उन्हे हमारी नाकामयाबियों पर दु ख था और वे 
इसलिए दु खी थे कि हिन्दुस्तान को वे ज्यादा ऊचाई तक न उठा सके। इस रज और 
गम की वात को बहुत आसानी से समझा जा सकता है। फिर भी यह कौन कह सकता 
हैं कि उतकी जिन्दगी नाकामयाव थी * उन्होने जिस चीज को छुआ उसे काबिल और 
कीमती वना दिया । उन्होने जो कुछ किया, उसके ठोस नतीजे निकले। शायद नतीजे 
इतने ऊचे म रहे हो, जितने उन्होने सोचे थे। किसीका यह खयाल वन सकता है कि 
उन्होने जिस दिशा में कोशिश की, उसमें नाकामयाव कभी नही हुए। गीता के उप- 
देश के अनुसार उनकी सारी कोशिशों नतीजे के प्रति विना लगाव के तटस्थ भाव से 
होती थी और इसीलिए नतीजे खुद उनके पास आते थे। 
गैरमामूली हिम्मत, कठोर काम और मेहनत से भरी उनकी छवी जिन्दगी 
के दौरान में शायद ही कभी कोई गैरवाजिव वात होती हुई दिखलाई दी हो। 
सब तरफ फैले उनके काम धीरे-धीरे एक दूसरे में समा गए थे--उन्होने एक 
लय का रूप के लिया था और उससे निकला हुआ एक-एक शब्द, एक-एक इगारा 
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इस लय में विल्कुल मौज बैठता या जोर इस तरह से विना जाने एक निपुण कलाकार 
बन गए थे ; क्योकि उन्होंने जिन्दा रहते की कला नींखी थी, हाझाकि जिस जिन्दगी 
को उन्होंने अपनाया, वह दुनिया की जिदगी से विल्कुछ जुदा यी। उनको जिल्‍्गी 
से यह माफ हो गया था कि नच्चाई बौर बच्छाई की तलाम दूसरी बातों के साथ- 
साथ इत्सानी जिन्दगी को केाकारी की ओर छे जाती है। 

वे जैने-जैसे बूढ़ें होते जाते थे, उनका धरीर उनके भीतर को ताकतवर आत्मा 
का वाहक बनता जाता था । लोग जब उनकी वात़ो को चुनते या उनको देखते थे, 
तो उनके घरीर को विल्कुल भूछ जाते थे और इसलिए वे जहाँ बैठते थे, एक भदिर 
बन जाता था, जिस जमीन पर चलते थे, वह एक ऋषि-भूमि वन जाती थी। 

उनकी मौत तक में एक शानदारपूर्ण कलाकारों थो । हर निगाह से उत्त 
जादमी बौर उसके जीवन के अनुरुप ही यह उत्कर्प था। इसमें घक नही कि इस मौत 
ने उनकी जिन्दगी की शिक्षा को और कीमती बना दिया था एकता के मकसद के 
लिए में मरें--वह एकता जिसके लिए उन्होंने अपनी तमाम जिन्दगी को खपा 
दिया थ्य, जौर जिसके लिए थे बिना रुफे हमेशा काम करते रहे, खानकर पिछले 
सालो में । उतकी मौत अचानव हुई, एसी मोत्र जिससे मरना हर जादमी चाहेगा। 
बुढ़ापे में होने वाली न तो कोई लम्दी बीमारी उनके पास फटकी थी, न शरीर पीछा 
पडा था और न दिमाग में मूलने वा रोग शुरू हुआ था। तेव हम वयो उनके लिए 
दुर्र्ी हो ? हमारे दिमाग में उनकी याद एक ऐमे गुरु की याद है, जिसका एक-एक 
बदम आजीर तक रोशनी मे भदा था, जिसकी मुस्कराहट दूसरो को भी छत लगाने 
वाली थी, शित्तकी बाँसों में हमेशा देगी नादनी थी । देह और दिमाग के साथ 
कमथोर होने वाठी उनकी ताकत की याद को हम त््यान नहीं देंगे। वे अपनी ऊची- 
सेडची तात्न और अधिव-्से-अपित बल के साथ विये और भरे। अपने पीछे हमारे 
दिमायो में और हमारे युग वे दिमाग में एप ऐसी तस्वीर छोद गए है, जो रूमी-मी 
घुपतली नहीं पढ़ेंगी । 

यह तस्वीर वी घुपदी नही पटेंगी। छेफित उन्होंने इसने बहुन-चुठ ज्यादा 
जिया है, बयोरि उबर वे हमारे दिमाए और आत्मा वे जरें-परे में घुद गये 7 और 
दस नर उन्हें बदा दिया है, गए नया रुप दे दिया है। बादीजी पो पीरी गुजर 
जायगो, परलु बर पु सदा अमर रखेगा और आने बाठी हर पीट पर अपना बसर 
झरेंगा, पयोति आज यर भारत थी आत्या वा ए जुज बने गया है। दी7 जिम समय 
इस इनक में हमे आत्मा गगीय हो रटी थी, बापू /मारे बीच हमें मजा जीर 
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हगे सुगापर घगाने क्षामें । एस बीच उन्होंने जो ताकत हमें दी, वह एक क्षण, एक 
दिन था एक मय ता ही छरने वा री नहीं थी, वल्कि वह हमारी राष्ट्रीय विरासत 
में एक दरेवरी भी । 
गाधीजी मे हिल्‍्दुस्तान और दुनिया के छिए और हमारी कमजोर हस्तियो 
तक के हिए एफ बटुते बा फाम किया है। उस काम को उन्होने बहुत खूबी के साथ 
ज्गाम दिया है। सब हमारी बारी हैं कि हम उनकी पाक याद को हमेशा कायम रखें 
और उनके फाम हो पूरी कुर्बानी फे साथ सदा आगे वढाते रहे और इस तरह समय- 
सगय पर की गई अपनी प्रतिन्नाओं का पालन कर सके । 
> ५ हर 
और तब गाघी आये। वे ताजी हवा के मानिन्द एक तेज़ धारा की 
तरह थे, जिसने हमें अपने घरीर को फैछाने और लम्बी सास खीचने का मौका 
दिया। रोपनी की एक तेज किरण की भाति उन्होने अंधेरे अन्तर में घुसकर हमारी 
बाँसो के पर्दे को हटा दिया । हवा के ववठर की तरह, जो वहुत-सी चीजो को उपल- 
पुयल पर देता है, उन्होंने लोगो के दिमाग के तौर-तरीके मे एक उयल-पुथल मचा 
दी। वे अपने आदर्ण के नीचे नहीं उतरे, जनता की बोली में वात करते हुए, 
उनकी दर्दनाक हालत की ओर लगातार उनका ध्यान खीचते हुए, वे लाखो छोगो 
के भीतर से प्रकट होते हुए मालूम हुए। वे हमसे कहा करते थे कि जो लोग किसानों 
के श्ोपण पर दिन्दा हैँ और जो उनकी ओर पीठ किये हे, उन्हें उनकी ओर देखना 
घाहिए और उस हालत से छुटकारा पाना चाहिए, जिससे यह गरीबी और पीडा 
पैदा होती हैँ । तभी राजनैतिक आजादी एक शवल धारण करती हैं और उसके भीतर 
से एक नये सन्तोप फा जन्म होगा। उन्होने जो कुछ कहा था, हमने उनमे से सिर्फ कुछ 
बातो को माना या कभी-कभी विल्कुछ नही माना । छेकित यह सव खास अहमियत 
नहीं रततता। उनकी नसीहत का निचोड था निडरता और सच्चाई और इनसे 
जुडा हुआ काम या व्यवहार, जिसमें जनता की भलाई को हमेशा नज़र में रखा 
जाय। हमारी पुरानी पुस्तको में कहा गया है कि एक इन्सान या कौम के लिए सवसे' 
बडा तोहफा “निर्भीकिता' है। सिर्फ जिस्मानी नही, वल्कि दिमाग से भी डर विल्कूछ 
निकल जाना चाहिए। जनक और याज्ञवल्वय ने हमारे इतिहास की प्रभात वेला में 
कहा था कि यह जनता के नेताओ का काम है कि वे उन्हें निडर बनावें, लेकिन अग्रेजी 
राज्य के समय हिन्दुस्तान में सवसे जोरदार वृत्ति भय की थी--चारो ओर फैछा 
तकलीफदेह और दमघुटाऊ डर , फौज, पुलिस और सी आई डी का डर, अधिकारी 
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तबके का डर, दवाने वाले कानूनो और जेल का डर ; जमीदारों के दलालो का डर; 
साहुकारो का डर; वेकारी और भुखमरी का डर जो हरेणा दरवाजे पर खडे रहते 
थे। इस चारो तरफ़ फैले डर के खिलाफ गाथीजी की सामूहिक और जोरदार 
आवाज उठी थी, “डरो मत” क्या यह कोई मामूली वात थी ? विल्कूल नहीं। 
और इसपर भी डर के अपने भूत होते हे, जो असलियत से भी ज्यादा डरावने होते 
हैं, इस जसलियत की मगर खामोणी के साथ छाववीद की जाब और इसके नतीजों 
को अपने आप मान लिया जाय तो वहुत-सा डर अपने आप खत्म हो जाता है। 

इस तरह छोगो के मिर से उस काले डर का पर्दा इतनी जल्दी उठ गया कि 
हमें अचरज हुआ--इतनी पूर्णता और विचित्रता के साय कि हम यकीन भी न कर 
सके | डर बौर आडम्वर का यहरा साय होता है, इसलिए सत्व निर्भीकता के वाद 
आता है। हिन्दुस्तावी जितने सत्यवादी पहले थे, उतने नही वने और न उन्होने 
अपने स्वभाव को ही एक रात में वदला , इतने पर भी इन्कछाव का एक समुद्र 
दिखलाई देने छुगा, क्योकि आडम्वर और चोरी से किये हुए जाचरण की जरूरत 
कम रह गई । यह एक मनोवैज्ञानिक ऋति थी, मानो किसी मनोविशेषज्ञ ने रोगी 
के भीतर गहराई से प्रवेश कर उसकी उलसझी पेचीदग्रियों को जड को मालूम कर 
लिया हो और इत तरह उसे उसके प्तामने खोलकर रज्ला और मुक्ति दिलाई | 

शायद हम उतने सचाई-पतद नही हो सके, जितने पहले थे, लेकिन गावीजी 
हमेशा एक दृढ़ सत्य के प्रतीक के रुप में हमारे वीच आये और हमें सदा सत्य के 
निकट खीचने की कोशिश की । 

यह कोई भचरज की वात नह हैं कि इस अद्भुत ताकतवर शस्म ने, जितमें 
कि आत्मविश्वास और गैरमामूली ताकत भरी थी, जो हर इन्सान को आज़ादी 
और समानता का नुमाइन्दा था, जो सव वातो को यरीवी की तराजू से ही नापता 
था, हिन्दुत्तान की जनता को मुग्ध करके उसे चुम्वक की तरह बपनी ओर खीच 
लिया। जनता की निगाह में वे गृजरे और आगे जाने वाले जमाने की कडी थे और 
जो मायूसीमरें मौजूदा जमाने ते जाद्या के भावी जीवन तक पहुँचने का पुछ वना 
देवा चाहते थे । और सिफ्फ जनता ही नहीं, वल्कि वुद्धिवादी और दूसरे छोग भी--- 
हालौंकि उनके दिमाग बक्सर परेशाव और जनिश्चित रहते थे और उनके लिए 
अपनी पुरानी आदतों को बदलना वडा कठिन था--उनके बसर से अद्ूते नही 
रहे। इस तरह उन्होंने एक मजबूत दिमाग्री इन्कछात्र कर दिखाया, और यह 
तब्दीली सिर्फ उनमें हो नहीं हुई जो उनके नेतृत्व को मानते थे, बल्कि उनके 
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विरोधी और तस्थ लोगो तक में हुईं, जो आखिर तक यह तय नही कर पाये थे 
कि क्या करना चाहिए और क्या सोचना चाहिए । 


३७: 
3० 
शुक्ति ओर प्रेरणा के लोत 
वल्लभभाई पटेल 

भेरा दिल दर्द से भरा हुआ है। क्या कहूँ क्या न कहे ? जवान चलती नही है। 
आज का अवसर भारतवर्ष के लिए सबसे बडे दु ख, शोक और शर्म का अवसर हैं। , 
आज चार बजे में गाधीजी के पास गया था और एक घटे तक मैने उनसे बात की 
थी। वह घडी निकालकर मुझसे कहने छगे, 'मिरा प्रार्थगा का समय हो गया है । 
अब मुझे जाने दीजिये।” वह भगवान्‌ के मन्दिर की तरफ अपने हमेशा के समय पर 
चलने के लिए निकल पडें। तब मे वहा से अपने मकान की तरफ चला। में मकान पर 
अभी पहुँचा नही था कि इतने में रास्ते में एक भाई मेरे पास आया । उसने कहा कि 
एक नौजवान हिन्दू ने गाघीजी के प्रार्थना की जगह पर जाते ही अपनी पिस्तौल से 
उनपर तीन गोलिया चलाईं, वह वहा गिर पड़े और उनको वहा से उठाकर घर 
में छे जाया गया है । में उसी वक्‍त वहा पहुँच गया। मैने उनका चेहरा देखा । वही' 
चेहरा था। वैसा ही शात चेहरा था जैसा हमेशा रहता था । उनके दिल में दया 
और माफी के भाव अब भी उनके चेहरे से प्रकट होते थे । आस-पास वहुत छोग 
जमा हो गए। लेकिन वह तो अपना काम पूरा करके चले गए। 

पिछले चन्द दिनो से उनका दिल खट्टा हो गया था और आखिर उन्होने उपवास 
भी किया। उपवास में चले गए होते, तो अच्छा होता । छेकिन उनकी और भी काम 
देना था तो रह गए। पिछले हफ्ते में एक दफा और एक हिंदू नौजवान ने उनके ऊपर 
बम फेंकने की कोशिश की थी । उसमें भी वह वच गए थे । इस समय पर ही उनको 
जाना था। आज वह भगवान्‌ के मन्दिर में पहुँच गए ! यह वडे दु ख का, बडे ददें का, 
समय है। लेकिन यह गुस्से का समय नही है , क्योकि अगर हम इस वक्‍त गुस्सा 
करें, तो जो सवक उन्होने हमको जिन्दगी भर सिखाया, उसे हम भूछ जायगे और कहा' 
जायगा कि उनके जीवन में तो हमने उनकी वात नही मानी, उनकी मृत्यु के वाद भी 
हमने नहीं माना। हमपर यह धव्वा लगेगा। मेरी प्रार्थथा है कि कितना भी दर्द हो, 
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कितना भी दु ख हो, कितना भी गुस्सा आवे, लेकिन गुस्सा रोककर अपने पर काबू 
रखिये। अपने जीवन में उन्होने हमें जो कुछ सिखाया, आज उसीकी परीक्षा का 
समय है । बहुत शञाति से, बहुत अ्दव से, बहुत विन्य से एक-दूसरे के साथ मिलकर 
हमें मजबूती से पैर जमीन पर रखकर खडा रहना है। आप जानते है कि 
हमारे ऊपर जो बोझ पड़ रहा है, वह इतना भारी है कि करीव-करीव 
हमारी कमर टूट जायगी । उनका एक सहारा था और हिन्दुस्तान को 
वह बहुत बडा सहारा था। हमको तो जीवन भर उन्हीका सहारा था | 
आज वह चला गया! वह चला तो गया, लेकिन हर रोज, हर मिनट, वह 
हमारी भाखो के सामने रहेगा ! हमारे हृदय के सामने रहेगा, क्योकि जो चीज़ वह 
हमको दे गया है, वह तो कभी हमारे पास से जायगी नही। 
उनकी आत्मा तो अब भी हमारे बीच में है। अभी भी वह हमें देख रही है 
कि हम लोग क्या कर रहे है। वह तो अमर है । जो नौजवान पागल हो गया था, उसने 
व्यर्थ सोचा कि वह उनको मार सकता है। जो चीज़ उनके जीवन में पूरी न हुई, 
शायद ईद्वर की ऐसी मर्जी हो कि उनके द्वारा इस तरह से पूरी हो , क्योकि इस 
प्रकार की मृत्यु से हिन्दुस्तात के नौजवानों का जो कानशस (अन्तरात्मा) है, जो 
हृदय है, वह जाग्रत होगा, मे ऐसी आज्ञा करता हूँ। में उम्मीद करता हूँ भौर हम सब' 
ईश्वर से यह प्रार्थवा करेंगे कि जो काम वह हमारे ऊपर वाकी छोड गए है, उसे पूरा 
करने में हम कामयाव हो । मे यह उम्मीद करता हूँ कि इस कठिन समय में भी हम पस्त 
नही हो जायगे, हम नाहिम्मत भी नही हो जायगे । सबको दृढ़ता से मौर हिम्मत से 
एक साथ ख़डा होकर इस चहुत वडी मुसीबत का मुकाविला करना है और जो वाकी 
काम उन्होने हमारे ऊपर छोडा है, उसे पूरा करना है। ईश्वर से प्रार्थना कर, आज 
हम निरचय कर लें कि हम उनके बाकी काम को पूरा करेंगे। 
> | > 

जवसे गाधीजी हिन्दुस्तान में आए तवसे, या जब मेने जाहिर जीवन शुरू 
किया तवसे, में उनके साथ रहा हूं । अगर वे हिन्दुस्तान न आए होते तो में कहा 
जाता और क्या करता, उसका जव में खयाल करता हूँ तो एक हैरानी-सी होती है। 
गाधीजी ने मेरे जीवन में कितना पत्टा किया । सारे भारतवर्प के जीवन में उन्होने 
कितना पलटा किया। यदि वह हिन्दुस्तान में न आए होते तो राष्ट्र कहा जाता ? हिन्दु- 
स्तान कहा होता ? सदियों से हम गिरे हुए थे। वह हमें उठाकर कहातक ले आये * 
उन्होने हमें आजाद बनाया । उनके हिन्दुस्तान आने के वाद क्या-क्या हुआ और किस 
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तरह से उन्होंवे हमें उठाया, कितनी दफा, किस-किस प्रकार की तकलीफें उन्होने 
उठाई, कितनी दफे वह जेलखाने में गए और कितनी दफे उपवास किया, यह सव आज 
ख़याल आता है। कितने धीरज से, कितनी गाति से वह तकलीफें उठाते रहे गौर 
आखिर आजादी के सव दरवाजे पार कर हमें उन्होने आजादी दिलवाई | 


* रेणघ : 
उनकी विरासत 


चक्रवर्ती राजगोपालाचारी 


सव कुछ समाप्त हो गया | 

ससार एकदम खाली छगता हँ--त्रुरी तरह से खाली | 

पछी शुक्रवार ३० जनवरी को शाम को ५ वजे उड गया। 

शरीर हमारे पास रह गया और मुख पर थिरकती मुस्कान ने भ्रम को कुछ 
देर और जीवित रखा। लेकिन दनिवार, ३१ जनवरी, को हमने अपने पूर्वजों की 
सीख के अनुसार अपने प्रिय नेता के शरीर को जमुना के तट पर अग्नि को अपित कर 
दिया। फिर हमने अवशेषो को एकत्र किया | निष्ठा के कारण इस भस्म में भी हमें 
बापू दिखाई देने लगे भर अनाथ जनता इस भुलावे में भी शौक से पडी रही । छेकिन 
हमारे पूवंजो की पवित्र शिक्षा ने हमें भस्म को तत्त्वापित करने और परमेह्वर में 
ध्यान लगाने के लिए उत्प्रेरित किया। इसलिए हमने उनके फूल पावन गया को प्रार्यता- 
पूर्वक अपित कर दिये ओर बव शोक-सतप्त हृदय के साथ वापस लौटते समय चारों 
ओर रिक्‍्तता का आभास हो रहा है ! हे भगवान्‌ | हर दिन वापू के निधन के समय 
हमारा ध्यान हमारे प्रिय शिक्षक, हमारे अजातशत्रु, हमारे सत्यधर्मपराक्रम--की 
ओर जाय जो करोडो व्यक्तियो के लिए अचूक चिकित्सक के त्तमान थे, जो भय को 
दूर कर देते थे और सदा प्रेम का पोषण करते थे। 

भगवान्‌ करे कि हर दिन, साय ५ वजे भारत में प्रत्येक नर-नारी उस दृश्य का 
पुनः स्मरण करे, जिसमें एकत्र नर-नारी-समुदाय सम्मिलित होने के लिए आते वापु 
की प्रतीक्षा कर रहा हो। उस प्रिय मुख की याद करे और जिसकी और जिसके लिए 
वे (गाधीजी) कामना करते थे, उसका मनन करें। हर शाम को उस घडी, भारत में 
सकल-सदूभावना के लिए हमें दो मिनट प्रार्थदा करनी चाहिए। हमारा जोक भी क्रोध 
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और कोष में सात्वना और रुप प्राप्त करता है। उस मूल पाप के विरुद्ध, जो हमारी 
प्रवृत्ति को विषाक्त करता है, हमारी जागरूकता सतत होनी चाहिए। इस अपूर्व 
संसार में दमन और राजकीय उत्पीडन से नही वचा जा सकता । लेकिन इस वात 
को हमें अच्छी और पूरी तरह समझ लेना चाहिए कि सदुभावता सदुभावना के विना 
प्राप्त नही की जा सकती। हमारे प्रिय नेता के वताये रास्ते के बिना बन्य किसी प्रकार 
बुराई पर विजय नही पाई जा सकती। शातति के वारे में वडी लडाकू वाते की जा रही 
हैं और सद्भावना के लिए भी वडी उत्तेजवापूर्ण आवाजें उठाई जा रही है, लेकिन 
आग को तेल छिडककर नही बुझाया जा सकता। काश कि हम प्यार की उस सीख 
को, जो हमारे मृत नेता ने एक विरासत की तरह हमारे लिए छोडी है, उनकी शिक्षा 
को और उनके द्वारा वसर किये गए जीवन को याद रख सके। 

प्यार मागिये मत । प्यार इस तरह से हापिल नहीं किया जा सकता ! अपना 
प्यार बढाइये--बदले मे अधिक प्यार उत्मेरित होगा और आपको प्राप्त होगा । 
यह नियम हैं और कोई व्यवस्था या तक इसे वदल नही सकता ! 

वे चले गए और यदि हम उनकी शिक्षा के अनुसार इस नियम का अनुसरण नही 
करेगें गौर इसे क्षिक्षक के साथ ही समाप्त हो जाने देंगे तो हमारा पतन हो जायगा 
और यथार्थ में हम हत्यारे के सहयोगी वन जायगे | लेकिन अगर सच्चे दिल से हम 
उनके नियम का पालन करें तो वे मर नही सकते, वे हमारे भीतर और हमारे हारा 
जीवित रहेगे। हमें याद रखना चाहिए कि हमारे प्रिय नेता किस प्रकार प्रतिदिव 
उनके पास जाते थे और किस प्रकार जनता उनके साथ मिलकर कहती थी 

ईइवर अल्ला तेरे नाम-- 
सबको समति दे भगवान । 
चायुरनिल्ममृतमयेद॑ भरस्मात॑ धारीरमू । 
ओं फतो समर कृत समर ऋतो समर कृत समर ॥ 


+ ६ + 
वह प्रकाश 
श्री अरविन्द 


जो प्रकाश स्वतत्रता-आप्ति में हम लोगो का नेतृत्व करता रहा, वह ऐक्स- 
प्राप्ति नही करा सका, परल्तु वह प्रकाश बुच्चा नही है । वह अभी प्रज्वल्ित है और. 
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ज़वतक विजयी न हो जायगा, जलता ही रहेगा । मेरा विश्वास हैं कि इस देश का 
भविष्य बत्यन्त महान्‌ है तथा यहा ऐक्य अवश्य स्थापित होगा । जिस शक्ति से 
संघर्ष काल में हम लोगो का नेतृत्व करके लोगो को स्वतत्रता प्राप्त कराई, वहीं 
शक्ति हमें उस लक्ष्य तक भी ले जायगी जिसके लिए महात्माजी अत तक सचेप्ट 
रहे और जिसके कारण उन्हें दुर्घटवा का शिकार होना पडा । जिस प्रकार हमने 
स्वतत्रता प्राप्त की, उसी प्रकार हमें ऐक्य-प्राप्ति में भी सफलता मिलेगी। भारत 
स्वतत्र और सघटित रहेगा । देश में पूर्ण ऐक्य होगा तथा राष्ट्र अत्यन्त शव्तिझ्ाली 
होगा ! 


$ ४० : 
वह ज्वलंत ज्योति 
सरोजती नायडू 


अपना पथ-निर्देश,भपना प्यार, अपनी सेवा और प्रेरणा देते रहने के लिए अपने 
देशवासियो की पुकार और दुनिया की आवाज के जवाब में भूतकाछ में मसीह की 
भाति तीसरे दिन वे फिर से अवतरित हो उठे है । मौर यद्यपि आज हम, जो उन्हें 
प्रेम करते थे, उन्हें व्यक्तिगत रूप से जानते थे, और जिनके छिए उनका नाम एक 
चमत्कार और आख्यान की तरह था, शोक प्रकट कर रहे है, आसू वहा रहे है और 
बु खित हो रहे हैं, तथापि में समझती हु कि आज, जब अपनी मृत्यु के तीसरे दिने 
वे अपनी ही भस्म से एक वार फिर अवतरित हुए हे, शोक मनाना समयानुकूछ 
नही है भर आासू बहाना असगत है । वे, जिन्होने अपने जीवन, आचरण, त्याग, 
प्रेम, साहस और निष्ठा से संसार को सिखाया हूँ कि यथार्य वस्तु आत्मा हैं, शरीर 
नही और आात्मा की भक्ति ससार की सारी सेनाओं की सयुक्त श्षकित से, 
युगो की मयुकत सेनाओ की गक्ति से अधिक है, कैसे मर सकते है ? जो इतने 
छोटे, दुर्वह और घनहीन थे, जिनके पास अपना तन ढकने के लिए समुच्रित वस्त्र 
भी न थे, जिनके पास सूई की नोक वरावर जमीन तक न थी, वे हिसा की शक्त्तियो 
से, ससार की ताकत से बौर ससार में जूझती भक्तियो की भव्यता से इतने अधिक 
शक्तिगाली कंसे थे ? क्या कारण हे कि वह छोटा-सा, नन्ता-सा, वच्चे से मरीर८ 
' वाल आदमी, जो इतना आत्मत्यागी था और स्वेच्छा मे इसलिए भूखा रहता था 
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कि गरीवो के जीवन के ज्यादा पास रह सके, वह सारे सत्तार पर--उनपर जो 
उनका आदर करते थे और उनपर भी जो उनसे घृणा करते थे--ऐसी सत्ता 
कैसे रखते थे, जैसी कि वादगाह भी कभी नै रख सके ? 

यह इसलिए था कि उत्हें प्रश्ता की चाह न थी, निन्‍्दा को परवाह न थी। 
उन्हें केवल सत्य-मार्ग की परवाह थी । उन्हें केवल उन्ही आद्शों की चिन्ता थी, 
जिनकी वह शिक्षा देते थे और जिनपर वह स्वयं चलते थे। मनुष्य के छोम 
और हिंसा से जनित वडी-से-बडी दुषघंटनामो के समय भी, जब सारे सत्तार की निन्‍्दा 
का रणभूमि में झडी पत्तियों और फूछो की भाति ढेर लग जाता था, गहिसा 
के आदर में उतकी निप्ठा नही डिगी । उनका विश्वात्त था कि चाहे सारा संत्तार 
अपना वघ कर डाले, चाहे सारे ससार का लहू वह जाय, लेकित फिर भी उनकी 
अहिंसा उसार की नई सम्यता की वास्तविक नीव बनेगी । उनकी मान्यता थी कि 
जो जीवन के फेर में पडा रहता है वह उसे खो देता है और जो जीवन का दात करता 
हूँ वह उसे पा छेता है । 

१९२४ में उनका पहला उपवास, जिसने में भी सम्बन्धित थी, हिल्दू- 
मुस्लिम एकता के लिए था । उसे पूरे राष्ट्र की सहानुभूति प्राप्त थी। उनका अन्तिम 
उपवास भी हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए था, लेकिन इसमें सारा राष्ट्र उनके त्ताथ 
नही था। वह इतना बेंट गया था, वह इतना कटृठापूर्ण हो गया था, वह घृणा जौर 
सन्देह से इतना परिपूर्ण हो गया था, वह देश के विभिन्न धर्मो की जिक्षाओं से इतना 
विमुख्ध हो गया था कि एक छोटा-सा भाग ही महात्माजी को समझ सका, उनके 
उपवास के अथों को जान सका । यह वि कुल स्पप्ट था कि इस उपवास में राष्ट्र की 
निष्ठा उनके प्रति बदी हुई थी। यह भी स्पष्ट था कि उनकी ही जाति के अति- 
रिक्त और कोई जाति ऐसी नही थी, जिसने उनको इतना नापसद किया और अपनी 
नाराजगी औौर असन्तोष को इतने निन्‍्दनीय ढ्ग से व्यक्त किया । हिन्दू जाति के 
लिए कितने दु ख की वात हैं कि सबसे वडा हिन्दू-हमारे युग का एकमात्र हिन्दू-जो 
धर्म के सिद्धान्त, आदर्शों और दर्शन का इतना पक्का और सच्चा था, एक हिन्दू के 
ही हाथ से मारा जाय | वास्तव में यह हिन्दू-धर्म के लिए एक समाधि-लेख जैसी 
वात है कि एक हिन्दू के हाथ से, हिन्द-अधिकारो मौर हिन्दून्ससार के नाम पर उस 
हिन्दू का वलिदान हो, जो उन सबमें सबसे महान्‌ था। लेकिन यह कोई खास बात 
नहीं। हममें से कई के लिए, जो उन्हें भूछ नही सकते, यह एक व्यक्तिगत दुख है, 
जो हर दिन और हर वरस खटकेगा, क्योकि तीस साल से भी ज्यादा समय से हमें 
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से कुछ उनके इतने निकट रहे हैं कि हमारा जीवन और उनका जीवन एक-दूसरे 
का अविभाज्य अग वन गया था। वास्तव में हममें से बहुतो की निष्ठा मर चुकी है । 
उनकी मौत ने हममें से कुछ के अगथ भी काटकर अलग कर दिए हे, क्योकि हमारे 
जीवन-तन्तु, हमारे पुट्ठे, शिरा, हृदय और रक्त--सव उनके जीवन से जुडे हुए 
थे। 
लेकिन, जैसा कि में कहती हूं, यदि हम हतोत्साह हो जाय तो यह कृतघ्न 
भगोडो का-सा काम होगा। अगर हम सचमुच ही यह विश्वास कर छे कि वह नही 
रहे, अगर हम मान लें कि क्योकि वह चले गए है, इसलिए सबकुछ खत्म हो गया 
है, तो हमारा प्यार और विश्वास किस काम आायगा ? अगर हम यह समझ हें कि 
क्योकि उनका शरीर हमारे वीच नही रहा है, इसलिए अब क्या वचा है तो उनके 
भ्रति हमारी निप्ठा किस काम आयगी ? क्‍या हम उनके वारिस, उनके आत्मिक 
उत्तराधिकारी, उनके महान्‌ आदर्शो के रखवाले, उनके बड़े कार्य को चलाने 
वाले नही है ? क्या हम उस काम को पूरा करने के लिए, उसे बढाने के लिए कौर 
अपने सयुक्‍त प्रयासों से उनके अकेले से जो हो सकता था उससे अधिक सफल बवाते 
वाले नही हे ? इसीलिए में कहती हू कि निजी शोक का समय वीत गया । 
छाती पीटने और हाय-हाय' का वक्‍त बीत गया । यह समय हूँ कि हम उतठें 

और महात्मा गाबी का विरोध करनेवालो से कहें, “हम चुनौती स्वीकार करते है !” 
हम उनके जीवित प्रतीक है। हम उनके सिपाही है। हम रणोन्मत्त ससार के आगे 
उनके ध्वजवाहक है । हमारा ध्वज सत्य है । हमारी ढाल अहिंसा है । हमारी 
तलवार आत्मा की वह तलवार है, जो बिना खून वहाये जीत जाती है । भारत की 
जनता उठे और अपने आसू पोछे, उठे और अपनी सिसकिया खत्म करे, उठे और 
आशा औौर उत्साह से भरे। आइए, हम उनके व्यक्तित्व के ओज, उनके साहस 
के शौर्य और उनके चरित्र की महानता उनसे ग्रहण करें। और ग्रहण क्यों करें ? 

वे तो स्वय हमें दे गए हे। क्या हम अपने नेता के पद-चिह्नो पर नही चलेंगे ? क्या हम 
अपने पिता के निर्देश को नही मानेगे ? क्या हम, उनके सिपाही;उनके युद्ध को सफल 
नही बनायगे ? क्या हम ससार को महात्मा ग्राघी का परिपूरित सन्देश नही देंगे ? 

यद्यपि उनका स्वर अब नही निकलेगा, तथापि ससार को--केवलछ ससार और 
अपने समकालीनो को ही क्यो, वल्कि सस्तार की युग-युग तक आतनेवाली सन्तानो 
तक--उनका सन्देश पहुचाने के लिए क्या हमारे पास लाखो-करोडो कण्ठ नहीं 
हैँ? क्या उनका बलिदान व्यर्थ जायगा ? क्या उनका रक्त शोक के व्यर्थ कार्य 
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के लिए ही वहाया जायगा ? क्या हम उन लून से ससार को बचाने के लिए 
उनके थाति-सैनिको के चिह्न की तरह अपने माये पर विलक नही लगायगे ? इसी 
वक्त और इसी जगह पर, मे सारे संसार के आगे, जो मेरी कम्पित वाणी सुन रहा 
है, अपनी तरफ से बोर आपकी तरफ से, जिम प्रकार मेने २० साल से भी पहुठे 
शपय ली थी, अमर महात्मा की सेवा का ब्रत ग्रहण करती हू । 

मृत्यु क्या है ? मेरे पिता ने, अपनी मृत्यु के ठीक पहले, जब वे मरणोन्मुस थे 
और मौत की छाया उनपर गिर रही थी, कहा था, “न जन्म होता है, न मृत्यु होती 
हैँ। केवल बात्मा सत्य की उच्चतर अवस्थानों को तोजती रहतों हैं ।” महात्मा 
गाघी, जो इस समार में सत्य के लिए हो रहते थे, उस सत्य की उच्चतर अवस्था 
में परिवर्तित हो गए है, जिसे वे खोजते थे, यद्यपि यह हृत्म हत्यारे के हाथों हुमा। 
क्या हम उनका स्थान नही लेंगे ? क्या हमारी सम्मिलित शक्ति इतनी नहीं होगी 
कि हम संसार को दिए उनके महान्‌ लन्देश को फैला सकें तथा उसका बनुकरण 
कर सकें ? यहापर में उनके सबसे साधारण मनैनिको में से एक हूं। लेकिन में जावती 
हूँ कि मेरे साथ जवाहरलाल नेहरू जैमे उनके प्रिय शिप्य, उनके विध्वात्पात्र अनु- 
गामी जौर मित्र वल्छभभाई पटेल, मतोह के हुदय में उन्त जॉन की भाति राजेंद्र 
बाबू, तथा वे सहयोगी भी हे, जो घडी मर की सूचना पर उनके चरणो में बन्तिम 
शद्धाजलि बपित करने के लिए भारत के कोने-कोने से दौड़ आये हे । दया हम 
सब उनके सन्देश को पूरा नहीं करेंगे? उनके अनेक उपयासों के समय, जिनमें 
मुझे उनकी सेवा करने का, उन्हें सात्वना देने का, उन्हें हेसाने का--क्योकि उर््ें 
अपने मित्रो की हास्योपवि की सबसे अधिक जआवश्यकता थी--स्ौमागव प्राप्त 
हुआ। में इन वात पर आश्चर्य किया करती थी कि बनर कही सेवाप्राम में उनके 
प्राण निकलें, नोआखाली में उनकी देह टूटे, कही किसी दूर जगह पर उनकी जीवन- 
लीला नमाप्त हो तो हम उन तक कंसे पहुच सकेंगे ” इसलिए यह ठीक और उचित 
ही हूँ कि वे राजाओं की नगरी में, हिन्दू ताम्राज्यों की प्राचीन स्वली में, जिस स्थल 
पर मुगलो को भव्यता का निर्माण हुआ, उत्त स्वल में, जिसको विदेशी हायो से 
छीनकर उन्होंने भारत की राजवानीं बनाया, उसी स्व में, वह स्वर्गेवात्ती हुए । 
यह ठींक ही हूँ कि उनका शरीरान्त दिल्‍ली में हुणा । यह भी ठीक हैं कि उनकी 
अन्तिम किया मृत सम्र.ठों के वीच, जो दिल्ली में दफदाएं गए थे, हुई, क्योंकि वे 
राजाबो के राजाधिराज थे । जोर वह भी ठीक ही है कि वे, जो शान्ति के अवतार 
थे, एक महान्‌ योद्धा के आदर बोर सम्माव के साथ इ्मशान भूमि में ले जाए गए 
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क्योकि उन सभी योद्धाओं से, जो युद्ध-मूमि मे अपनी सेनाए लेकर गए थे, यह 
छोदा-सा व्यक्ति कही अधिक बडा बहादुर भौर विजेता था ! दिल्‍ली भाज सात 
साम्राज्यों की ऐतिहासिक दिल्ली नही है । यह सबसे महान्‌ ऋन्‍्तिकारी था, जिसने 
अपने पराभूत देश का उद्धार किया और उसे उसकी स्वतत्रता और उसकी ध्वजा 
दी, केद्ध और विधाम-भूमि दी। भगवान्‌ ! भेरे स्वामी, मेरे नेता, मेरे वापू की मात्मा 
आन्ति से विधाम न करे, वल्कि उनकी अस्थियो में जबरदस्त जीवन आए और 
चन्दन की जली लकडियो की राख और उनकी अस्थियो के चूर्ण में वह जीवन और 
उत्मेरणा उत्पन्न हो कि उनकी मृत्यु के वाद सारा भारत स्वतन्त्रता की ययार्थता 
में पुरनीवित हो उठे । 

मेरे वापू, सोओ मत ! हमें मत सोने दो । हमें अपने ब्रत से मत डियने दो । 
हमें--अपने उत्तराधिकारियों को, अपनी सन्तानों को, अपने सेवकों को, अपने 
स्वप्नो के अभिरक्षको को, भारत के भाग्य-विधाताओं को--अपना प्रण पूरा करने 
की णक्ति दो | तुम, जिनका जीवन इतना शक्तिशाली था, अपनी मृत्यु से भी हमें 
ऐसा ही शक्तिशाली वनाओ, जो उद्देश्य तुम्हें सवसे अधिक प्रिय था और उसके 
लिए महानतम्‌ शहादत में तुमने नग्वरता को पीछे छोड दिया है । 


* ४१५: 
एक महान्‌ मानवताबादी 
सी० बी० रमन्‌ 

तनाव के दिनो में मानवी व्यवहार मौसम-विज्ञान के कई दुष्टात उपस्थित 
करता है। सचेत प्रत्यावहोकक खाडी में वनते अवनमन* को देखकर यह चेतावनी 
दे देता है कि तूफान उठ रहा है और किनारे की तरफ वढ रहा है। लेकिन स्थान और 
समय के बारे में प्रत्यावकोकक की चेतावनी चाहे कितनी ही सही क्यो न हो, उत्पात 
को रोकने या ठालने और उससे होनेवाछी हानि को कम करने के लिए विशेष कुछ 
नही किया जा सकता । पिछले कतिपय महीतो में घटनेवाली घटनाए भी वास्तव में 
हमारे देश की छाती पर चलने वाले अघड की तरह हे, जो अपने पीछे इन्सानी 
जिंदगी और वरवाद खुशहाली के खडहर छोड गये है। इस खेंदजनक दौर की चरम 


१ डिप्रेशन--वायुमडल के दाव में कमी । 
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सीमा हमारे वीच से कुछ दिन पहले एक ऐसे व्यवित का चला जाता है, जिसने सपने 
महान्‌ मानवी गुणों से और मातव-कल्याण के निमित्त अपनी अपूर्व निष्ठा से अपने 
समकालोनो की दृष्टि में अपने छिए एक अनुपम स्थान वना लिया था। मेरी समझ 
में इतिहास के फैसले की पूर्व क़ल्पता करने और महात्मा गाघी के जीवन तथा 
शिक्षाओ का स्वय हमारे देश या एशिया या विद्व के भविष्य पर प्रभाव आकने 
की कोशिश करने में कोई सगत्ति नही है। यह सब भविष्य की और में है। छेकित 
यदि हमें, जो उनके द्वारा स्वतत्र कराये गये भारत के निवासी हे, अपने भाग्य पर 
कोई भी विश्वास है, यदि हममें वरत्तमात उधल-पुथलो पर विजय पाने की क्षमता 
हैँ और यदि हममें अपने लिए एक महान्‌ भविष्य का निर्माण करने की शक्ति 
है, तो निस्सदेह महात्मा गाघी के जीवन-कार्य और भारत के एक वार फिर स्वतत्र 
देश के रूप में सामने आने में उतके भाग को हम कभी नहीं भुछा सकते | 
स्वय मेरे सक्रिय जीवन के गत चालीस वर्ष एक ऐसे कार्यक्षेत्र में लगे रहे 
हैं, जो स्वाधीनता-सम्राम से, जो भारत में उस समय पूरे जोर पर था, खासा कठा 
हुआ था। मंने उस संघर्ष में कोई सक्रिय भाग नहीं लिया और न मेने उसमें सलग्न 
नेताओं से सवध ही स्थापित करने की कोशिश की । लेकिन महात्माजी उत संव 
व्यक्तियों से, जिनसे मेरा कभी भी परिचय हुआ, स्पष्ट रूप से इतने भिन्न थे कि 
जब कभी मेने इनके दर्शन किए, उनसे मुलाकात की, था उनकी वाणी सुनी, वह 
अवसर मेरे मस्तिष्क पर अच्छी तरह से अकित हो गया और ऐसा अनेक वार हुआ। 
पहला अवसर था १९१४ का नाटकीय दृश्य, जब हिन्दू विदवविद्यालय के शिला- 
न्यास-समारोह के अवसर पर उन्होने बनारस में एकत्र विराट सभा में भाषण दिया 
था। उस विराट समुदाय ने बडे ध्यान से उनकी उस भर््सना को छुना जो उन्होने 
रजवाड़ो की खुली फिजूलसर्ची की जिन्दगी और अपने इलाको में रहते वाली जनता 
की अवहेलना के लिए की । इस प्रकार झाडे जानेवाले रजवाड़ो में से कई वही मौजूद 
भी थे। उनमें से सभी इस भर्त्सेवा के छायक थे या नही, यह विवाद का विषय हो 
सकता हूँ, लेकिन उनमें से प्रत्येक ने स्वाभाविक रूप से उनके कथत का बुरा माना 
“ और वे समा-मवन से उठकर चले गए। उनके पीछे-पीछे डाक्टर एवी वीसेप्ट भी, 
जिन्होने उनकी हंत भावनाओं को ज्ञात करने की व्यर्थ चेष्टा की, चली गईं। 
जैसे-जैसे समय गुजरता गया और जीवन गौर उसकी समस्याओं पर गाधीजी की 
शिक्षाएं ग्धिक प्रचलित होती गईं, देशवासियों पर उनका प्रभाव तेजी के साथ 
बढने लगा, और शीघ्र ही यह हर किसीको साफ हो गया कि स्वतत्रता के इस महान्‌ 
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संघर्ष में वे भारत के सबसे बडे नेता थे। यह भी ज्यादा-से-ज्यादा साफ होता गया 
कि उसके प्रभाव का रहस्य यह था कि उनका दृष्टिकोण मूछत मानवतावादी 
और व्यावहारिक था। दूसरे शब्दों में वे मानव-जीवन मौर मनुष्य के सुख के अभि- 
लापी थे ओर विज्ञान या अर्थशास्त्र या राजनीति जैसे मानव-स्पन्दनरहित माने 
जाने वाले विपयो में उनकी कोई दिलचस्पी नही थी। उनके इस दृष्टिकोण ने स्वा- 
भाविकतया उन्हें जन-साधारण का प्रिय वना दिया, चाहे यह वात उन लोगो को, 
जिनके दिमागो में ये विषय सामान्य व्यक्तियों की अपेक्षा अधिक ऊचा स्थान रखते 
है, बहुत अच्छी न लगी हो । इसमें कोई सदेह नही कि गाघीजी के उत्सर्ग पर ससार 
के हर कोने में जो स्वेधछित श्रद्धाजलिया उन्हें अपित की गई हे,वे वास्तव में महात्मा 
गाधी के अपने मूलभूत मातवतावाद की स्वीकारोवित है, जिसने देश, विचार और 
जाति की सीमाओ को छाघ दिया था। भूतकाल में एशिया ने ऐसे अन्य महान्‌ 
मानवतावादियों को जन्म दिया हैं, जिनका जीवन मानवता के जीवन और मस्तिष्क 
पर अमिट छाप छोड गया है। में इस वात को दुहराता हू कि कोई व्यक्ति इतिहास 
के फैसले कौ पूर्व-कल्पना नही कर सकता । फिर भी यह सत्य हैँ कि इतिहास कभी- 
कभी अपनेको दुहराता है और इस सबंध में भी यह वात सत्य हो सकती है। 


४ ४२ ; 
गांधीजी की देन 
गणेश वासुदेव मावलकर 


गत शुक्रवार को हत्यारे के हाथो गाधीजी पर हुआ बार अप्रत्याशित था 
ओर हम सव उससे स्तब्च रह गए । जब कुछ मिनटो के वाद विडला-भवन में मेने 
उनके शात और गतिहीन नश्वर अवशेष देखे तो मे अपनी आखो पर विश्वास न कर 
सका | उस समय भी यह मेरी आतरिक इच्छा थी कि वे अपनी अतिम निद्रा से जग 
जाय, और सदा हमारे साथ रहें, सदा की भाति प्यार करें, प्रेरणा देते रहें, 
पथ-प्रदर्शन करते रहें और मुस्कराते रहें | लेकित अपने प्रिय भौर निकट 
व्यक्तियों के बारे में इस प्रकार की इच्छाए कभी पूरी नही होती | हमें काया की 
नह॒वरता के दर्शन का आसरा लेना और दैवी इच्छा के आगे अपनेको छोड देना 
पढता है । 
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क्षेकिन क्या वापू सचमुच मर गए ? ऐसा कौन कहता है ? इस समय, वात 
करते हुए भी मुझे उनके सजीव स्पर्श का अनुभव हो रहा हूँ । वह मरे नहीं; वह 
कभी मर नही सकते । वे हमारे हृदय में जीवित हूँ और हमें हमारी बाकाक्षाओं 
को प्राप्त करने के लिए प्रेरित कर रहे है । 

भारत में वे जिस काल में रहे, उत लगभग चौतीस वर्षो में हमारे देश में ने 
कोरी ऋति ही क्यो, कितना आश्चर्यजनक परिवर्ततत भी छाए । उन्होने हमें आदमी 
बनाया और जीवन के हर क्षेत्र में उन्होने हमें सचेत किया । हमारे जीवन का कोई 
भी क्षेत्र ऐसा नही है, जिसमें हम उनके हाथ या प्रभाव का जनुमव ते कर सके) 
उन्होने हमारी राजनीति, हमारे अर्थशास्त्र और हमारी शिक्षा को नया दृष्टिकोण 
प्रदान किया और हमारे सार्वजनिक जीवन में प्रत्येक वस्तु को आव्यात्मिक रुप देने 
को चेष्ठा की। उन्होने, जो सत्य और महिंसा के मूर्त रूप थे, अपने उद्देश्य में भडिय 
वि्वास के साथ अपने सर्वृस्व का बलिदान कर दिया। वे, जो इस युग के सबसे बडे, 
सबसे महान्‌ व्यक्ति थे अनांदि काल तक हमारे मानवी दिलो में जीवित रहेंगे) 
मेरे पास उनके प्रति अपना आदर, प्रेम, अनुभव और गोक प्रकट करने के लिए घ॒ब्द 
नहीं है । 

गादीजी जाति, विचार, वर्ण, धर्म या रग के भेदभाव के बिना सम्पूर्ण 
मानवता के वास्तविक “वापू“--पित्ता थे। हमें उनके योग्य वनकर उनका आदर 
करना चाहिए। उत्तके लिए हम जो सर्वोत्तम स्मारक वना सकते है, वह है अपने 
जीवन और आचरण को उन बाद्शों के अनुसार ढालवा, जिनके लिए वे जिये गौर 
भरे ) 

मेरी प्रार्थना हैं कि उनकी आत्मा हमेशा हमारे साथ रहे और हमें हमारे 
रूक्ष्य तक ले जाय । 


४ ४३ : 
हक 
सवंश्रष्ठ मानव 
नरेन्द्रदेव 


ससार के सर्वेश्रेष्ठ मानव तथा भारत के राष्ट्रपित्ता महात्मा गाघी के प्रति 
उनके निधन पर अपनी श्रद्धाजछि अपित करने का अवसर इस व्यवस्थापिका 
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सभा को आज ही प्राप्त हुआ है। अपने देश की प्रथा के अनुसार तथा छोकाचार 
के अनुसार हमने तेरह दिन तक शोक मनाया । यह झोक महात्माजी के लिए नही 
था, क्योकि जो सर्वभूतहित में रत हैं और जो मानव-जाति की एकता का अनुभव 
अपने जीवन में करता रहा हो, उसको शोक कहा, मोह कहा ? यदि हम रोते है, 
विलसते हे तो अपने स्वार्थ के लिए विलखते है, क्योकि आज हम इस वात का अनुभव 
कर रहे हे कि हमने अपनी अक्षय निधि खो दी है, अपनी चल-सम्पत्ति को गवा 
विया है । 
महात्माजी इस देश के सर्वश्रेष्ठ मानव थे, इसीलिए हम उनको राष्ट्रपिता 
कहते है। हमारे देश में समय-समय पर महापुरुषो ने जन्म लिया है और इस जाति 
को पुनरुज्जीवित करने के लिए नूतन सदेशञ का सचार किया है । इसमे तनिक भी 
सन्देह नही है कि अन्य देशो में महापुरुष उत्तन्न हुए हे, लेकिन मेरी अल्प वृद्धि में 
महात्मा गाथी जैसा अद्वितीय वेजोड महापुरुष केवल भारतवपं में ही जन्म ले 
सकता था और वह भी वीसवी शताब्दी में, अन्यत्र कही नहीं, क्योकि महात्मा 
गाघी ने भारतवर्प की प्राचीन सस्क्ृति को, उसकी शिक्षा को परिष्कृत कर 
युग़-धर्म के अनुरुप उसको नवीन रुप प्रदानकर, बंप सा युग के नवीन सामा- 
जिक एवं आध्यात्मिक मूल्य का पुट देकर एक अद्भुत एवं अनन्यतम सामजस्य 
स्थापित किया । उन्होने इस नवयुग की जो अभिलाषाए हे, जो आकाक्षाए है, जो 
उसके महान्‌ उद्देश्य है, उनका सच्चा प्रतिनिधित्व किया है । इसलिए वे भारतवर्ष 
के ही महापुरुष नही थे, अपितु समस्त ससार के महापुरुष थे। यदि कोई यह कहे कि 
उनकी राष्ट्रीयता सकुचित थी, तो वह गलत रहेगा । यद्यपि महात्मा गाघी स्वदेशी 
के ब्रती थे, भारतीय सस्क्ृति के पुजारी थे तथा भारतीय राष्ट्रीयता के प्रवल समर्थक 
थे, किन्तु उनकी राष्ट्रीयता उदारता से पूर्ण थी, ओतप्रोत थी । वह सकुचित नही 
थी। सकुचित राष्ट्रीयता वर्तमान समाज का एक वडा अभिश्ञाप है, किन्तु महात्मा- 
जी का हृदय विशाल था। जिस प्रकार भूकम्प-मापक यत्र पृथ्वी के मृढु-से-मूदु कप 
को भी अपने में अकित कर छेता है, उसी प्रकार मानव-जाति की पीडा की क्षोण-से- 
क्षीण रेखा भी उनके हृदय-पटलछ पर अकित हो जाती थी। हमारा देश समय-समय 
पर महापुरुषों को जन्म देता रहा है और में समझता हू कि इस व्यवसाय में भारत 
सदा से कुशल रहा है, अग्रणी रहा है। पतितावस्था में भी, गुलामी की हालत में भी, 
भारतवष ही अकेला ऐसा देश रहा है, जो जगद्वन्ध महापुरुषो को जन्म दे सका 
है। हमारे देश में भगवान्‌ बुद्ध हुए तथा अन्य धर्मों के प्रवर्तक हुए, किन्तु सामान्य 
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जनता के जीवन के स्तर को ऊचा करने में कोई भी समय नही हो सका। यह यथार्थ 
है कि पीडित मानवता के उद्धार के लिए नूदन धामिक सदेश उन्होने दिये थे, समाज 
के कठोर भार को वहन करने की समर्थता प्रदान करने के लिए उन्होने नए-नए 
आश्वासन दिये थे, विक्षुव्ध हृदयो को शान्त करने के लिए पारठौकिक 
सुख्चो की आशाए दिलाई थी, लेकिन सामान्य जीवन के जो कठोर सामाजिक 
बंधन है, जो जनता के ऊपर कठोर शासन चल रहा है, जो सामाजिक और भाथिक 
विपमताए हे, दीनो और अकिचनजनो को भाति-भाति के जो तिरस्कार और 
अवहेलनाएं सहनी पडती हें, इम सब समस्याओं का हल करने वाला यदि कोई 
व्यक्ति हुआ तो वह महात्मा गाघी है। उन्होने ही सामान्य जीवन में छोगो के 
जीवन के स्तर को ऊचा किया । उन्होने जनता में मानवोचित स्वाभिमान उत्पन्न 
किया। उन्होंने ही भारतीय जनता को इस वात के लिए सन्मति प्रदान की कि वह 
साम्राज्यशाही के भी विरुद्ध विद्रोह करे और यह भी पाशविक शक्तियों का प्रयोग 
करके नही, बल्कि आध्यात्मिक बल का प्रयोग करके हुआ । उनकी अहिसा वेजोड 
थी। भगवान्‌ बुद्ध ने कहा था, 'अक्रोघेन जयेत्‌ ऋ्रेधम्‌ ।” अर्थात्‌ अक्ोध से रोष 
को जीतना चाहिए। उनकी अहिसा का सिद्धान्त केवल व्यक्तिगत आचरण 
का उपदेक्षमात्र न था, किन्तु सामाजिक समस्याओं को हछ करने के लिए अहिसा 
को एक उपकरण बनाना और राजनेतिक क्षेत्र में अपने महान्‌ ध्येय की प्राप्ति के 
लिए उसका सफल प्रयोग करना महात्मा गाधी का हो काम था और चूकि वे ससार 
में अहिसा को प्रतिष्ठित करना चाहते थे, इसलिए उनकी अहिंसा की व्यास्या 
भी अद्भृत, वेजोड और निराली थी। उनकी अहिसा की शिक्षा केवल व्यक्तिगत 
आचरण की शिक्षा नही है। उतकी महिसा की व्यास्या वह महान्‌ अस्त्र है जो समाज 
की आज की विपमताओ का, जो वैमनस्य और विद्वेप के कारण हूँ, उन्मूलन करना 
चाहती है । महिसा के ऐसे व्यापक प्रयोग से ही अहिसा प्रतिप्ठित हो सकती है । 
सामाजिक और आर्थिक विपमता को दूरकर, मनुष्य को मानवता से 
विभूषित कर, आत्मोन्नति के लिए सवको ऊचा उठाकर जाति-पाति और 
सम्प्रदायो को तोडकर ही हम महिसा की सच्चे अर्थ में प्रतिप्ठा कर सकते है । 
यदि किमीने यह शिक्षा दी तो गाधीजी ने । इसलिए यदि हम उनके सच्चे अनुयायी 
होना चाहते हें तो समाज से इस विपमता को, इस ऊच-नीच के मेद-माव को, इस 
तम्पृष्यता वो, समाज के नीचे-मे-ीचे तर के छोगो फी दरिद्रता को और आधिक 
विपमता को, समाज में सदा के लिए उन्मूलित करें । तभी हम सच्चे अहिसक 
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कहला सकते हूँ। यह महात्मा गाघी की ही विद्येपता थी । 
हमारे देश की यह अ्रया रही है कि महापुरुष के निधन के वाद हमने उसको 
देवता की पदवी से विभूषित किया, समाधि और मन्दिर वनाए। उसकी मूर्ति को 
भन्दिरो में प्रतिष्ठित किया, या मजार वनाकर उसकी समाधि था मजार पर प्रेम 
और श्रद्धा के फूल चढाकर हम सन्तुष्ट हो गए। इसी प्रकार से भारतवासियो ने 
अनेक महापुरुषों की केवकछ उपासना और आराधना करके उनके मूछ उपदेशो को 
भुछा दिया। में चाहता हु कि हम आज महात्मा गाघी को देवत्व की उपाधि न दें, 
क्योकि देवत्व से भी ऊचा स्थान मानवता का है । मानव की आराघना और 
उपासना समाधि-गृह और मजार वनाकर, उनपर फूल चढ़ा कर, नही होती । 
दीपक, नैवेद्य से उसकी पूजा नही होती । मानव की आराधना और उपासता का 
प्रकार भिन्न है। अपने हृदयो को निर्मेछ कर उसके वताए हुए मार्ग पर चछकर ही 
उसकी सच्ची उपासना होती हैँ । यदि हम चाहते हे कि हम महात्मा गाधी के अनु- 
यायी कहलाए तो हमारा यह पुनीत कतंव्य है कि जनता मे अपने प्रेम और श्रद्धा 
के भावों का प्रदर्शन करने के साथ-साथ हम उनका जो अमर सन्देश है, उसपर 
अमल करें। उनका सन्देश भारतवर्ष के लिए ही नही, वरन्‌ वर्तमान ससार के लिए 
है, क्योकि आज ससार का हृदय व्यथित है, दु खी है। ऐसे अवसर पर ससार 
को एक आदेश और उपदेश की आवश्यकता है। महात्माजी का वत्ताया हुआ उपदेश 
जीवन का उपदेश है, मृत्यु का सन्देश नहीं है । और जो पद्चिम के राष्ट्र आज 
सकुचित राष्ट्रीयता के नाम पर मानव-जाति का बलिदान करना चाहते हे, जो 
सभ्यता और स्वाबीनता का विनाश करता चाहते हे वे मृत्यु के पथ पर अग्रसर 
हो रहे हे, वे मृत्यु के अग्रदूत है। यदि वास्तव में हम समझते हे कि हम महात्माजी 
के अनुयायी हे तो हमारी सबकी सच्ची श्रद्धाजलि यही हो सकती है कि हम 
इस अवसर पर शपथ छें, प्रतिज्ञा करें कि हम आजीवन उनके बताए हुए मार्ग 
पर चलेंगे, जो जनतत्त्र का मार्ग, समाज में समता लाने का मार्ग, विविध धर्मो और 
सम्प्रदायों मे सामजस्य स्थापित करने का मार्ग है, जो छोटे-से-छोटे मानव को भी 
समान अधिकार देता है, जो किसी मानव का पक्ष नही करता, जो सवको समान 
रूप से उठाना चाहता है । यदि महात्माजी के बताए हुए मार्ग का हम अनुसरण करते 
तो एशिया का नेतृत्व हमारे हाथो में होता और हमारा देश भी दो भूखण्डो में 
विभाजित न हुआ होता । हम एशिया का नेतृत्व करेंगे, किन्तु इस गृह-कलह के 
कारण हमारा आदर विदेशो में बहुत घट गया हैं । इसलिए यदि हम उस नेतृत्व को 
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अहण करना चाहते है तो हमको अपने देश में उस सन्देश को कार्यान्वित करना 
होगा। भारतवर्ष में वसनेवाली विविध जातियो में एकता की स्थापना करके हम 
को ससार को दिला देना चाहिए कि हम सच्चे मार्ग पर चल रहे है। तभी मारा 
ससार हमारा अनुत्तरण करेगा ! 

महात्माजी के लिए जो नोचते हे कि वह अन्तर्राष्ट्रीय व्यवित नही थे, उनका 
काम भारतवर्ष तक हो सीमित था, यह उनकी मूल हैं । भारतवर्ष तो उनकी 
प्रयोगशाला मात्र था। वह समझते थे कि यदि मत्य, बहिसा मे वह देश में सफलता 
प्राप्त कर सकेगे, तो उनका सदेण सारे ससार में पंलेगा । 

में महात्माजी को अपनी श्रद्धाजलि अपित करता हू और प्रार्यना करता हूं 
कि मुझमें शक्ति पेदा हो कि में उनके बताए हुए मार्ग वा बनृसरण क्रिसी-न-किसी 
अश् में कर सकू । 


+ हैं 
अकल्पतीय घटना 


कनन्‍्हैंयालाल मार्णेकलाल मुनगी 


गावीजी के वारे में कुछ कहने की मेरी इच्छा नही होती । उन्हें उनके अतिम 
क्षणो में देखने के वाद मेरी पहली मूर्च्छा के समय से मेरे मस्तिष्क ने सदमे के 
विरुद्ध एक रक्षात्मक कदच-सा तैयार कर लिया है। उनका देहावसान अभी भी 
अस्वाभाविक-सा लगता है। मे जानता हू कि उनका देहात हो गया है, फिर भी में 
इसकी कल्पना भी नहीं कर सकता कि वे अब नही रहे । मुझमें कुछ ऐसो सतत 
अचेतन चेतना व्याप्त है कि यदि में विडला-भवन में अपने कमरे की सीटी पार कर 
बापू के कमरे में चला जाऊ दो मुझे वही प्रेममरी मुस्कान मिलेगी, जो वृहस्पतिवार 
की शाम को, जब मे उनके कमरे में गया, तव उन्होने प्रदान की यी। कई वार उन्होने 
मुझे इस बात का गौरव भी प्रदान किया था कि में सत्य और अहिंसा पर अपने विचार 
उनके सामने रख सकू, क्योकि मे उनके जीवन को योगसूत्र और भगवद्गीता की 
साक्षात्‌ व्यास्या मानता था। मेने वृहस्पतिवार को मिले अवसर का उपयोग 
१९४५ में अधूरी छूढी एक वार्ता को फिर से प्रारम्भ करके किया। 


| बापू # बे 


मेने कहा, में अपनी वात आपको एक विनम्न बधाई देने के साथ 
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शुरू करूगा [” 

“बधाई किसलिए ?” उन्होने पूछा । 

इसपर मेने योगसूत्र और टाल्स्टाय विषयक अहिसासबंधी हमारी वार्ता 
की उन्हें याद दिलाई | मेने १९४५ मे उनसे जो कहा था, उसका उन्हें स्मरण 
कराया कि १९४२ का महिसात्मक आदोलन अहिंसा की कसौदी पर खरा नही 
उतरा, क्योकि इससे भत्रु में क्रोध उत्पन्न हुआ, प्रेम नही, और पातजलि ने तो 
कहा था कि थदि कोई व्यक्ति अहिंसा की सिद्धि कर ले तो अन्य व्यक्ति उससे 
* प्रेम करने छगते हे । 

“इस बार तो कसौटी खरी उतरी ।” मेने वात जारी रखते हुए कहा । “इस 
वार जब आपने अनशन किया तो मुसलमान, जो इतने वरसो से आपसे घृणा करते 
थे, आपसे प्रेम करने लगे | हिन्दुमो ने, जो आपसे प्रेम तो करते ही थे, आत्म- 
सयम सीखा ।/ फिर मेने उनके आगे हैदराबाद के मामले का चित्र खीचा | इसी 
समय राजकुमारी अमृतकौर भी हमारी वातचीत में शामिल्ठ हो गईं । 

अगले दिन मिलने की आशा के साथ में उनके पास से ७ बजे उठ आया! 
लेकिन अगले दिन में राज्य-मत्राल्य में था, जव शाम्र को ५-२५ पर विडलाजी 
का एक ड्राइवर यह सदेश लेकर आया कि गराघीजी पर गोंढी चलाई गई है। में 
इसपर विद्वास न कर सका--शाति-पुरुष को कौन मार सकता हैँ ? 

में टेलीफोन करने के लिए दौडा | सूचना की पुष्टि हो गई। में अवाक हो 
कार में बैठ विडला-भवन भागा। मेरा दिमाग्र चकरा रहा था। 

में सीघा अदर उनके कमरे में जा घुसा। वे अपने रोजाना के विस्तर पर 
छेटे हुए थे। मनु, आभा तथा अन्य लडकिया उतके सिर के पास थी । बोकाकुल, 
पर मजबूत सरदार, पडितजी पर, जो रोकते थे, हाथ रखे बैठे थे। में कर्नल भागव 
की ओर जो वगल में ही खडे हुए थे, आहृष्ट हुआ, मूक उत्तर में उन्होंने अपना सिर 
हिलाया । विर्देय, भयावह मृत्यु से गांधीजी को अपने कडे जिकजे में कस लिया था। 
में फूट पडा । गाघीजी जा चुके थे। में मनाय था। 

एक और डाक्टर आए और चादर हटाकर उन्होने अपना स्टेयसकोप लगाया। 
भेने रधिर वहते तीन घाव देखे । मेरी दु खी अतरात्मा से सिसकियाँ फूट पडी । 

मनु ने भगवद्गीता का पाठ आरभ कर दिया। हर शब्द के वाद उसकी 
आवाज टूट जाती थी। मणि वहन, प्यारेलाल और में भी पाठ में शामिल हो गए। 
गीता का पाठ करते समय मेरे सामने एक झलकी आईं। श्रीकृष्ण एक पथ-विमुस्ध 
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तीर त्ते मारे गए थे | चुकरात की मौत जहर से हुई थी। मसीह को सूली पर चढाया 
शवा था। गावीजी गोलियो से मरे। चारो शित्षकों का अत अस्वासाविक रूप से 
हुआ। पर शायद यह एक महान्‌ जीवन का समुचित जंत ही था। फिर, इनमें से भी 
सुकरात और ईसा मसीह की मौत एक विरोदी समाज के हाथों अपराधियों के रुप 
में हुई थी। श्रीकृष्ण एक बजात गिकारी द्वारा मारे गए। गाधीजी का अंत शाति 
के और इसलिए घरती पर मनृष्य की नियति के एक भत्रु के हाथो हुव्ग । 
उन्होने भारत को एक राष्ट्र के रूप में संगठित किया। उन्होने भारत को एक 
राष्ट्रीय भाषा दी। उन्होनें भारत के लिए एक नई परपरा कायम की । उन्होंने 
एक शासनिक निगम प्रस्थापित किया। उन्होंने राष्ट्र के स्वाबीनतान्संग्राम का 
नेतृत्व किया । उन्होनें उसके स्वतनता-जन्म की अध्यक्षता की । जब वे मरे तो 
राष्ट्र ने उनकी एक स्वर से वंदना की । मरते तमय वे सम्नाठो के समान थे। उनकी 
वाणी से भारत की भारी भरकम सरकार हिल जाती थी। और यह सब उन्होने 
अपने भत्रु का बाल भी वाका किये बिना अक्षरण एक सच्चे लोकतवंवादी के रूप 
में प्राप्त किया । 
छेकित उनकी ये राजमैतिक सिद्धिया, जो उन्हें सत्र के समत्त राजनैतिक 
उद्धारको के बागे खडा कर देती है, उनकी नैतिक विजयो के जागे कुछ भी नहो। 
उन्होने कषस्रों को मनुष्य वनाया। उन्होने भारतीय चारी-समाज को रदतंत्र किया। 
उन्होंने समाज से अस्पृश्यता का विनाश किया। उन्होनें उत फौछादी दीवारो 
को तोड दिया, जिनमें हमारा समाज बंधा हुआ था। उन्होने 'पारलौकिकता' को, 
जिसका भूत भारत पर सवार था, समाप्त कर दिया। उन्होंने हौन भावना 
के शाप को, जो हमारी सामूहिक चैतत्यता पर गत ९०० वर्ष के विदेशों आधिपत्य 
से हावी हो गया था, समाप्त किया। उन्होने मारतीयो का अपनी तसास्क्ृति में अभि- 
मान और अपनी शक्ति में विश्वास पुन जाग्रत किया--जिस्े मोर जिसके अति- 
खिक्त अपनी दात्मा को भी वे खो चुके थे। उन्होने भारत की अविवाशो सस्कृति को 
पुत्र प्रतिष्ठित किया और उत्ते विव्व-विजय के पथ पर फिर से आरूट किया । वे 
नव-जीवन के दूत थे । 
लेकिन यही सबकुछ नहीं था। उन्होने स्वव अपने भीतर जायं-सस्कृति के 
तत्वों की मिद्धि करने और उन्हें नव-प्राण देने की चेप्टा की । मोह, भय और कोव 
पर ध्ेप्ठना प्राप्त कर अपने व्यक्तित्व को सुगठित करने के लिए उनका भ्रयास' 
जोवन भर चढ़ता रहा । इस तथ्य के दे साक्षात्‌ प्रमाण थे कि नैतिक व्यवस्था 
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एक सजीव जवित है। उन्होने स्वयं अपने में अहिसा की सिद्धि की और शत्रु उनके 
पास अपना प्यार लिये आए | उन्होने सत्य की सिद्धि की और उनके कार्यो का परि- 
णाम चिरस्थायी हुआ । उन्होने यौन-सवधो का त्याग कर दिया और वे अक्षुण्ण 
स्फूर्तिवान्‌ रहे | उन्होने धन का मोह छोड दिया और उनके महात्‌ कार्यो के लिए 
घन विन-मागे ही आता गया। उन्होने सम्पत्ति से नाता तोड दिया था और वे जीवन 
का अर्य जान गए थे। वे ईश्वर में छीन थे और ईश्वर उनमें छीन था ! 

वे ईदवर के एक उपकरण के रुप में ही आए, जिये और मरे । उनका जीवन 
और उसका प्रत्येक क्षण उसकी प्रार्थना मे गया। उतका देहात तो अपना कर््तेव्य पूरा 
करने के बाद उसकी आज्ञा के पालन में तत्क्षण प्रस्थान मात्र था। और उतका 
अत भी मद्भुत था। क्योकि एक पूरा राष्ट्र दु खी था और सारा ससार शोकप्रस्त 
ओर सारा जमाना उन्हें श्रद्धाजलि अपित कर रहा था । 

राजाधिराज, दूत, योगी, और स्वय मेरे लिए मेरे पिता और पथ्र-यर्द्शक | 
हजारो और छोगो के समान उनके विना मेरा जीवन सूना है । 


+ ४४५ ६ 
सबसे बड़ा काम 
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आज हमारे दिल भरे हुए है और अपने इतिहास की सबसे बडी ट्रेजेडी के अवसर 
पर हमारे लिए अधिक कहना कठित है। शारीरिक रूप से महात्माजी हमारे बीच 
नही रहे, छेकिन अगर हम छोग उनका अनुसरण ही करते रहे और उस रोशनी में, 
जिससे उन्होने हमारे पथ को प्रकाशित कर दिया है, काम करते रहे तो वे आत्मिक 
रूप में हमारे साथ रहेगे। उनकी मृत्यु से यही बात सिद्ध होती है कि ससार अभी 
उनके सत्य और अहिंसा के सिद्धात के लिए और जिस प्रकार उसे उन्होने वैयव्तिक 
और सामूहिक जीवन पर छागू किया है, उसके लिए तैयार नही है। सत्य और बहिंसा 
का रास्ता अभी भी, जैसाकि वह इतिहास में सदा रहा है, शहादत का रास्ता है। 

मैतिक कानून में उनके विश्वास की सबसे बडी परीक्षा हाल की घटनाबो 
द्वारा हुई थी, फिर भी वे परीक्षा में खरे उतरे । जीवन की सबसे काली घडी में भी 
उनका विश्वास नही डिग्रा । जो छोग उनके समझे जाते है, उनको चाहे कुछ भी क्यो 
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न हो जाय, उसका बदला नही लिया जाता चाहिए। कोई प्रत्यात्रमण नहीं होता 
चाहिए। मानसिक हिंसा तक नहीं होनी चाहिए। हिस्दू और मिल घरी को चाहे 
कुछ हो जाय, भय या हिंसा के भव में स्राली किये किसी मुस्लिम मकान पर 
कब्जा नहीं किया जाना चाहिए। खाली किये गए मुस्लिम गाव तक बिना बब्जां 
किये खाली रहने चाहिए । पाकिस्तान से अपहृत मुस्लिम महिलानों को सुरक्षा 
और आदर के साय वापस लौटा देना चाहिए। चाह पाविन्तान हिन्दू और मिस 
महिलाओ के साथ ऐसा न करे। गाधीजी का सदा से यह मत रहा कि नेतिक 
कानून की वदिण यही है कि व्यक्ति अपने और अपनी जाति के अपराधों छो वश 
माने और दूसरो और दूसरी जातियो के अपराधों को छोटा। इसी प्रकार नैतिक 
कानून को पूर्णत अमल में छाया जा सकता है, ओर इस प्रकार अमछ में लाने का 
परिणाम सदा अच्छा ही होगा। नैतिक कानून के अनुसार कार्य करनेवाले 
व्यक्ति और जाति कभी दु ख से नहीं रह सकते। धर्म की विजय बवः्यम्भावी 
है--यतो धर्मस्ततो जय | 
उन्होने ससार को दिखा दिया कि अपनी जाति के प्रति प्रेम मानवता के प्रति 
प्रेम से कमी असगत नही हो सकता । उन्होंने कमी किसी हिन्दू था मुसलमान था 
किसी अन्य जाति के सदस्य या भारतीय व अमारतीय में भेद नहीं किया। 
वे केवल मानवता को मानते थे, एक ही कानून को मानते थे मौर वह कानून नैतिक 
कानून था, जिसके साथ विदव वेधा तथा सम्बद्ध है 
आज हमारे सामने, जो उन्हें अपना शिक्षक मानते थे, और उनसे जो योटी- 
बहुत अच्छाइया हम छोगो में हे, उन्हें ग्रहण करते थे, सवसे वडा काम अपनी कतारें 
बाँधने, सुसगठित होने और उनकी भावना के अनुसार काम करने और उनके सपने 
के स्वराज्य को लाने का है, जिसकी मोटी र्प-रेखा वनाने का ही उन्हें समय मिल 
पाया था। उनके आशीर्वाद हमारे साथ रहे और भगवान्‌ हमें वह शक्ति और ईमान- 
दारी प्रदान करे कि हम उनके मिशन को, जिसका सवध किसी खास विचार, संप्र- 
दाय या देश से न होकर समस्त मानवता से था, आगे ले जा सकें । 
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पलक झपकते-झषपकते ही हमारे सवसे बडे तथा सबसे प्रिय नेता, हमारे मित्र, 
दार्शनिक और पथ-प्रदर्शक, हमसे अछूग कर दिये गए। नेता से अधिक वे हम सबके 
पिता-से थे। हम उन्हे वापू यो ही नही कहते थे। आज सचमुच हम अनाथ है। 
हमारे इतिहास के इस नाजुक दौर के समय उनकी मृत्यु का मूल्याकन करना 
असभव है। भुझे विश्वास है कि दिन-प्रति-दित हम उनके मार्ग-दर्शन के अमाव का 
अनुभव करेंगे। उनके दोष-रहित नेतृत्व में हमने राजनैतिक स्वतत्रता का अपना लक्ष्य 
प्राप्त किया। १५ अगस्त के रममग एकदम आरम्भ होनेवाले सम्प्रदायिक दगो 
से उन्हें मानसिक आधात लगा। मार-काट में लिप्त भारत उनके लिए असह्य था। 
उन्होने हमारे नैतिक पतन को समझा और एक स्नेहीं पिता की भाति फिर अथक 
रूप से सही मार्ग दिखाया। अपने असीम प्रेम से वे अनेक सीनो में कोब को 
घधकती आग को ज्ञात करने की चेष्टा कर रहे थे। वे ही हमारे और विनाश के 
बीच खडी हस्ती थे, क्योकि अराजकंता और अव्यवस्था, धृणा और हिंसा हमें 
' कही भी ले जा सकते हे । 
एक पागल आदमी के क्रोध,ने उनकी निर्वेछ काया हमसे टूर कर दी है, छेकिन 
उनकी आत्मा को कौन मार सकता है ? इस लिहाज से तो वे हमें छोड गए कि उनके 
प्रिय स्वरूप का दर्शन हम फिर कमी ने कर सकेंगे, उनकी मीठी वाणी फिर कमी न 
सुन पायगे, उनके हाथ के स्नेह-स्पर्श का फिर कभी अनुभव न कर सकेंगे, उसे प्राप्त 
होनेवाली सात्वना फिर कभी नही पा सकेंगे , लेकिन वे कभी नही जा सकते, और 
हम अपने पास उनकी उपस्थिति का आभास निरतर पाते रहेंगे और मेरी आगा है 
कि अब हम उनके प्रति उनके हमारे साथ होने के समय से अधिक सच्चे होगे। 
उन्होने शहादत का ताज पहन लिया है। उनकी आत्मा विश्राम कर रही हैं । 
लेकिन हमारे लिए उन्हें सर्वोच्च वलिदान करना पडा । हमें अपना अपराध नहीं भूल 
जाना चाहिए। प्रत्येक सच्चे भारतीय को अपना मस्तक घोर लज्जा से इसलिए नत 
कर लेना चाहिए कि हममें से ही एक इतना गिर गया था कि उसने उनके अमूल्य 
जीवन का अन्त कर दिया। भगवान्‌ उसे क्षमा करें और हम हत्यारे को भुला सकें, 
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क्योकि बापू ने अवश्य ही उसे क्षमा कर दिया होगा और उस समय भी उसे प्यार 
किया होगा, जब वह उनपर गोली चला रहा था | 

कल से हम सब शोक की मार खाये हुए निराशा में ग्रस्त हे, फिर भी हममें से 
प्रत्येक को यह सकल्प करना चाहिए कि वह इनमें से किसीक आगे नही शुकेगा । 
हममें इतनी शक्ति होनी चाहिए कि हम सत्य और प्रेम के पथ का, जिसपर वे हमें 
अवश्य चलाते, बनुगमन कर सके और इस प्रकार त्तमय रहते बपने देश के नाम को 
कलक्ति करने वाले इस दाग्र को मिटा सकें । भगवाव हम सवपर दया करें और 
हमें वापू के प्रति सच्चे होने और इस प्रकार उनके स्व॒प्तों का भारत बनाने की 
शक्ति दें । 


+ ४७: 
इतिहास के अमर व्यक्ति 
डाक्टर सय्यद हुसेन 


महात्मा गाघी को मृत्यु से शोक और प्रशसा की जमाने भर में जो छहर उठी है, 
इतिहास में उसकी और कोई मिसाल नही मिलती। . प्रेसीडेंट रूजवेल्ट की असाम- 
यिक और बचानक मौत के समय में खुद अमरोका में मौजूद था। उस महान्‌ राजे- 
नीतिन और उदारता के दूत के लिए व्यापक और वास्तविक शोक मनाया गया 
था, लेकिन उसकी यांघीजी की मृत्यु पर विश्व-व्यापी शोक-ग्रदर्शन से कोई तुलना 
नहीं की जा सकती। इनके जीवन, कार्य और व्यक्तित्व की जन-चेतना पर अमिट 
छाप पडी हूँ मोर इनकी याद और प्रेरणा इतकी स्थायी विरासत के रूप में मौजूद 
रहेगी । 

खुद गायी-माहित्य में इस समय लाखो प्रवाशित पुस्तकें है । बब से इतिहास- 
कार औौर जीवन-चरित-उेलक उनके अद्भुत, श्रेप् और वहुमुखी जीवन की कया- 
घल्नु लेता शुरू कर देंगे । इन सबके अतिरिक्त घामिक तया बौद्धिक मान्यताओं का 
मंग्राहक उनके जीवन के अध्ययन से वहुमूल्य और अपरिमित सामग्री एकत्र कर 
ख़बता है। सौधा-सादा तथ्य वह हैं कि महात्मा गांधी मावव-इत्िहास के सबसे बडे 
व्यक्तियों में ने एक हो गए है । 

यह न तो उनदे महान्‌ व्यक्तित्व का अंकन करने का अवसर है, और ने उसका 


इतिहास के अमर व्यक्ति श्््‌ 


कोई प्रयास ही है। हम उनकी स्मृति में अपनी व्यक्तिगत श्रद्धाजलि ही अर्पित कर 
सकते है । खुद मेरा उनसे १९१४ से सवध है, जब में उनसे उनके दक्षिण-अफ्रीका से 
भारत लौटते समय लद॒न में मिला था। वे जनवरी १९१५ में भारत लौठ गए और 
बम्बई प्रेसीड्सी में वस गए। १९१६ में में भी वाम्बे क्ॉनिकलछ' के कार्यकर्ताओं में 
सम्मिलित होने के लिए भारत लौट आया और इस प्रकार जाने वाले तीन वर्षो में 
मुझे समय-समय पर उनसे मिलने और उन्हे जानने का अवसर मिला । छेकिन खिला- 
फ़त और सविनय अवजा' आन्दोलन के अवसर पर में वास्तव में गाधीजी के निकट 
साया और हिन्दू-मुस्लिम एकता के महान्‌ आन्दोलन के सबसे पहले समर्थको में से 
एक बन गया, जिसके कि वे सबसे बडे प्रचारक और नेता थे। यद्यपि खिलाफत का 
प्रइन मुसलमानों के लिए बडे धामिक महत्त्व का था, तथापि बह केवल उन्हींसे 
सवधित नही था और महात्मा गावी की व्यास्या के अनुसार ही वह सर्वोच्च राष्ट्रीय 
महत्त्व का प्रश्न वन गया था। ग्राघीजी की मान्यता थी कि मुसलमानों के अग्रेजो 
के प्रति दावे जायज थे और इसलिए अपने मुसलमान देशवासियों का साथ देना 
सभी भारतीयों का कर्तव्य था। अत खिलाफत का प्रश्त एक राष्ट्रीय पर्व वन गया 
और भारत के मुसलमान उनके महान्‌ नेतृत्व को मानने लगे! तीस साल की वात है 
कि गाघीजी ने अग्रेज तथा अन्य यूरोपीय राजनीतिनो के सामने हमारा दृष्टिकोण 
पेश करने के लिए भारतीय खिलाफत शिष्टमडल के तीन प्रतिनिधियों में से एक' 
के लिए दिल्ली नगर में मेरा नाम प्रस्तावित किया । मुझे याद है कि महात्मा गाघी 
के प्रस्ताव का अनुमोदन हकीम अजमल खा ने और समर्थन स्वामी श्रद्धानन्द ने किया 
था। इन नामों से कैसी अजीव स्मृतिया ताजा होती है ! वे हिन्दू-मुस्लिम-एकता के 
दौर के प्रतीक थे--जो अमाग्यवशात्‌ वडी अल्पकालीन थी--जिसकी अकवर महान 
के समय से भारतीय इतिहास में कोई मियारू नही मिलती है । यह एक अजीव-सी 
बात है कि राष्ट्रीय एकता के महान्‌ अभियान में मेरा महात्मा गाधी के साथ सवध 
रहा, और फिर कोई चौयाई गताब्दी के विदेश-प्रवास के वाद भारत वापस आने 
पर उस महात्मा के महान्‌ सघर्ष के अन्तिम दौर को देखा और उसमें भाग लिया । 
महात्मा गावी का सर्वोच्च वलिदान हिन्दू-मुस्लिम-एकता की वेदी पर हुआ | में 
इस वात को नही मान सकता कि ऐसा वलिदान व्यर्थ जायगा। उन्होने अपने रक्त से 
भारतीय एकता के आदर्श तथा धारणा को पवित्र किया, जिसके विना न राष्ट्रीय 
शाति, न आदर गौर न वास्तविक स्वतत्रता हो सकती हैं। हम सबको राष्ट्रीय 
सहयोग के उस उद्देश्य को पूरा करने में अपने आपको पुन अपित कर देवा चाहिए, 
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जिसके वे दौर नेता और उत्प्रेरक थे। उनकी स्मृति का सम्मान हम उनके आदश्ों 
के प्रति सच्चे होकर ही कर सकते हैं । 
गांधीजी सुकरात, ईसा और इमाम हुसेन जैसे इतिहास के सबसे बडे गहीदो में 
भी स्थान पा चुके हे । गरांघीजी पर अपनी पुस्तक में मने वताया था कि इस्लाम के 
चौये खलीफा हजरत बछी के चरित्र की उन्होने मुझसे वडी प्रशसा की थी। मेरे 
लिए शायद यह वात वहुत अप्रातगिक न होगी कि में हनरत अछी और महात्मा याघी 
की शहादत की विचित्र समता सामने रखू। हजरत बली की हत्या उस समय हुई, 
जब वे सचमुच प्रार्यता में लोन थे। गाघीजी की हत्या प्रार्थना-समा में ज्ते हुए 
हुईं। 
महात्मा गांधी और हजरत मूसा में भी एक वा विचित्र साम्य है। जिस समय 
छनकी अपनी ही जाति वालो द्वारा हत्या की गई, तव इजरायल के पैगम्बर (मूसा) 
अपने जातिभाइयो को अज्ञात भूमि की लम्बी और अग्रिय तकलीफो से निकाल कर 
वाछित भूमि तकछे जा चुके थे। इस्ती प्रकार महात्मा गादी अपने देशवासियों को 
उनके लवे वधन से मुक्त कराकर स्वतत्रता की वाछित भूमि तक लाने के वाद अपने 
ही एक देगवाती के हाथो मारे गए। 
मुझे गावीजी की एक और महान्‌ पैगम्वर से समता नजर बाती है । गुर नानक 
का देहान्त होने पर हिन्दू, मूसलमान और सिद्ध सभी ने उन्हें मपना बताया, और 
कहा जाता हूँ कि तीनो धर्मो की प्रथाओ के अनुसार उनकी तीन अन्तिम क्रियाएं की 
गई। महात्मा गावी को भी अपनी मत्यु पर यही आश्वयंजनक श्रद्धांजलि अपित 
की गई है। सचमुच यह दोनो हत्तिया भारत की आत्मिक एकता की सबसे बडी 
दूत थी । 
इस प्रकार चाहे हम उन्हें एक पैगम्बर, या मसीह वा धहीद--कुछ भी मारने 
भर यह दीनो वातें उनके महान्‌ चरित्र में मिलत्ती भी हे--वें इतिहास के अमर 
व्यक्तियों में से एक हो गए है। उनके वलिदान से उनके देशवासी जायें तया चुद 
हो बौर उनकी महान्‌ बात्मा हमें भारत की सेवा के लिए प्रेरित तया पयर्दाभितत 
ब्ब रहे, जो उन्हें इतना प्रिय था और जिनके लिए उन्होने अपना सर्वेस्व त्याग 
ग 


गांधीबाद बमर हू १७७ 
; ४८ ; 


गांधीवांद अमर है 
पट्टाभि सीतारामैया 


मनुष्य मरने के लिए ही पैदा होता है और अत्य छोगो की भाति महापुरुष 
भी अपना दिन आने पर शरीर छोड देते है, पर वास्तव में अपने पीछे छोडे कार्य 
के द्वारा वे सदा के लिए अमर हो जाते है । थे कार्य चिरस्थायी होते है और समय के 
साथ परिमाण और वल में वढते जाते है! ऐसे कार्य के पीछे जो उच्च आदर्श होते 
है, वे स्थायी होते हैं और बदली परिस्थितियों में नये वातावरण के अनुसार अपने 
को ढाल लेते हैं। ससार ने पिछली पच्चीस शताब्दियो से भी अधिक में जितने भी 
महापुरुषो को जन्म दिया है उनमें गाधीजी को--यदि आज नही माना जाता 
तोभी--सबसे बडा माना जायगा, क्योकि उन्होनें अपने जीवन की गतिविधियों 
और भगो को विभिन्न भागों में वाठा नहीं, बल्कि जीवन-घारा को सदा एक और 
अविभाज्य माना | जिन्हें हम सामाजिक, आर्थिक और नैतिक के नाम से पुकारते 
हे, वे वास्तव में उसी धारा की उपधाराए है, उसी भवन के अलग-अलग पहलू है। 
गाधीजी ने मानव-जीवन के इस नवकथानक की व्याख्या न किसी हृदयस्पर्शी 
वीर काव्य की भाति और न किसी दार्शनिक महाकाव्य की भाति की है, वल्कि 
उसे उन्होने मनुष्य की भात्मा में अपने निम्नतम रुप में आत्म-स्वार्य तवा उचित 
कार्य के प्रति निष्ठा, किसी ध्येय की सेवा और किसी विचार के प्रति स्वार्पण के 
बीच सतत चलनेवाले सघपं के ताटक की भाति माना है। 
दक्षिण-अफीका से वापस आने पर उन्होंने देखा कि राष्ट्रीय जीवन कितना 
भ्राष्ट हो गया है, आर्थिक दवाव गावो को किस प्रकार गरीव वना रहा है, सामाजिक 
असमानताओ ने मनृष्य-मनुष्य के वीच न्याय और ईमानदारी की सभी सीमाओ 
को किस प्रकार तोड डाला है और सरकार द्वारा एकत्रित पाप के घन के कारण 
देश का कैसा नैतिक पतन हो गया हैं। इसलिए उन्होने ख़र और ग्राम-उद्योग के 
द्वारा एक स्वावल॒वी और स्वयपूरित, अस्पृब्यता-निवारण के द्वारा आत्मग्रतिप्ठा 
और शराव, अफीम तथा भग की वुराइयो से मुक्त आत्मघुद्ध समाज की वात रखी। 
रचनात्मक कार्यक्रम तथा सत्य गौर अहिंसा पर आधारित सत्याग्रह के द्वारा 
विदेशी वधन से भारत की मुक्ति के साथ-साथ भारत का पुनर्निर्माण करने 
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की चेप्टा की । इस प्रकार भारत के दासत्व को नप्ट कर गौर भारतीय 
राष्ट्रीयता की सही मायनों में वुनियाद रखकर उन्होने अपने ह्विमुली उद्देश्य की 
पूर्ति की हैं। 
अपना कार्य पूरा करके वे हमें छोड गये है गौर आज भौतिक वृत्तियों में लोन 
हम उतकी मृत्यु पर शोक प्रकट कर रहे हे, जो कित्ती भी प्रकार समसामयिक नहीं 
है किन्तु एकदम अस्वाभाविक है । हमें यह वात मान लेनी चाहिए कि अपना कार्य 
समाप्त करने के वाद अवतार की अपने कार्यक्षेत्र में कोई जगह नही रह जाती। 
वास्तव में गत जून मास से वे यह महनूस कर रहे थे कि अपनी जावश्यकता से अधिक 
वे जी रहे है और उनकी घारणा के समाज बौर नीति तथा उनके चारो जोर मान्य 
घारणाओो के वीच अन्तर वढता जा रहा है। अपने निर्वाण के अवसर पर भूतकाह 
में मी मवतारो के सामने ऐसी ही जटिल परिस्यितिया आाईं। कुरुक्षेत्र की रणभूमि 
में पांडवो की सफलता के वाद हारिका वापस छोटने पर श्रीक्षष्ण ने देखा कि उनके 
कुल-वन्बु शराव और ऐयाशी में लोन थे, इसलिए वे जंगल में चले गये, जहां एक 
शिकारी ने श्याम हरिण समझकर उनपर तीर चला दिया, जिसके फलस्वरूप 
वे मारे गये । श्रीराम ने अपना कार्य पूरा करने के वाद सरयू के गहरे जल में समाधि 
ले अपने जीवन का अत कर डाला | पश्चिम में बूनो को जीवित जलाया गया, 
सुकरात को जहर का प्याल्ा पीना पडा, गैलीलियो को कारागृह में वदी कर दिया 
गया और धमकियो में उसकी जान गई, अन्नाहीम लिकन को गोली मारी गई। 
गाधीजी को भी गोली मारी गई, लेकिन जिस प्रकार वे दसवें अवतार हे, उत्ती 
प्रकार वे दशम्‌ चिरजीदी भी हे। गाघीजी का देहान्त अपने अन्तिम उपवास में 
ही हो गया होता, लेकिन हत्यारे के हाथो मरने के लिए वे उससे बच गये ) इससे 
अधिक बुरी वात और कुछ नही होगी कि उनकी मृत्यु पर हम शोक करें, क्योकि 
उन्होने अपने जीवन भर हमें सिखाया था कि कोई भी व्यक्ति ससार के लिए ऐसा 
नही होता चाहिए कि उसके विना दुनिया का कार्य रुक जाय। उनका जीवन एक 
खुली पुस्तक के समान है, जो उनके वाद भी उनकी भावी संतान को प्राप्य है। 
हजारो सारू तक उनकी शिक्षाओं का अनुसरण करना और उनसे रास्ता पाना 
अच्छी ही बात हैं। उनकी अतिम शिक्षा यह थी कि भारत स्वावीन तो हो गया है, 
पर अभी स्वतत्र नही हुआ है। हिन्दू और मुस्तमानों को सगठित करना उन तीन 
सबसे बडे कार्यों में से एक था, जिनके साथ उन्होने राष्ट्र का नेतृत्व आरम्भ किया 
था औौर इसी काम के लिए उन्होने अपने प्राण भी दे दिये। क्या हम यह काशा नहीं 


गाँधीवाद अमर है श्र 


कर सकते कि उनके परिश्रम का फल, जिसे ,वह स्वय नही देख पाये, उनके अनु- 
गामियो के परिश्रम को फल्ीभूत करेगा और वे छोग इस महान आत्मा के प्रति 
अपनी तुच्छ श्रद्धाजलि के रूप में पहले की अपेक्षा अधिक देख और सुधार पायगे ? 
इस विश्व-पसिद्ध व्यक्ति से, जिसकी शिक्षाए अनिवायंत दोनो भू-गोलाद़ों में 
राष्ट्रों के भविष्य का निर्माण करेंगी, हमारे सामने त्याग के लिए बुद्ध, पीडा के 
लिए ईसा, सत्यवादिता के लिए हरिव्चन्द्र, सपूर्णता के लिए श्रीराम और रणनीति 
के लिए श्रीकृष्ण की याद ताजा हो जाती है । गाधी नें--जिस व्यक्ति को नियति 
ने अपने देश का उद्धार करने के लिए जन्म दिया--पहले इच्छा और भय पर 
विजय पाकर स्वय अपना उद्धार किया। वे अपने जीवन में एक नायक और मृत्यु 
से शहीद हो जाये वाले सत है! युद्ध और हिसा से पीडित इस ससार के वे वर्तमान 
मसीहा है । यदि यह कथन, जो वार-वार दुहराया गया है, सत्य है कि “सच्चा 
ईसाई तो एक ही था और वह सूली पर चढाया गया --तो इतनी ही सचाई के 
साथ यह भी कहा जा सकता है कि “सच्चा ईसाई एक ही था ओर उसे गोली मार 
दी गई ।” आधी शताब्दी तक गावीजी ने ससार की सेवा की और अपना स्थान 
छोडते समय वे अपनी सतति पर अपने खुद के और राष्ट्र के प्रति दुहरे कर्त्तव्य का 
भार छोड गये है। कम लोगो को यह गौरव प्राप्त हुआ है कि वे अपना स्मरण- 
लेख स्वय लिख सके । लेकिन ३० मार्च १९३१ को जव कराची में उन्होने यह 
घोषित किया कि “गाधी मर सकता है, पर गराधीवाद अमर हैं” तो अनजाने ही 
उन्होंने अपना स्मरण-छेख लिख दिया | 
वास्तव में गाधीवाद है क्या और कहा पर है ? यह न तो मनुष्य की जिहवा, 
न वस्त्रों और न बदलती सामाजिक व्यवस्थाओ में निहति है, जो मानव-जीवन 
के स्वरूप को बनाती-विगाडती रहती है। गाधीवाद एक जीवन-अ्रणाली है। इस 
पर आश्रम का कोई एकाधिकार नही, और न काग्रेस के भव्य मडप का ही इसपर 
कोई एकाधिकार है। इसका स्थान घने जगलो में नहीं है और न बहते पानी के 
किनारे है । इसका स्थान हृदय है । गाघीवाद जीवन की प्रणाली हैं। इसकी 
भाषाएं वीसियो हो सकती है, पर जवान एक है। यह एक ही लक्ष्य के लिए सैकडो 
मार्ग निर्धारित करता है। एक ही आदर्श की निष्ठा में यह हजारो प्रकार की सेवाए. 
करता है। गाधीजी चाहे मर जाय, पर गाधीवाद अमर है। 


२८० गाषौ-भद्धांबलिलाथ 
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गांधीजी : सानव के रुप में 


घनश्यामदास विडला 


गाघीजी का मेरा प्रथम सपर्क १९१५ के जाडो में हुआ। वे दक्षिण-अफ्रोका 
से नमे-नये ही भाये थे और हम छोगो ने उनका एक वृह॒त्‌ स्वागत करने का आयोजन 
किया था । में उस समय केवल २२ साल का था ! गाघीजी की उस समय को णवलू 
यह थी सिर पर का्यावाडी साफा, एक लम्वा अगरुखा, गुजराती ढय की घोती 
और पाव विलकुल नगे। वह तस्वीर आज भी मेरी जाख़ो के त्तामने ज्यो-की-त्यो 
नाचती है। हमने कई जगह उनका स्वागत किया । उनके वोल का ढंग, भाषा और 
भाव विलकुल ही बनोखे मालूम दिये । न वोलने में जोग, न कोई अतिशयोक्ति, 
न कोई नमक-मिर्च । त्तीवी-सादी भाषा ! 

१९१५ में जो संपर्क बना वह अन्त तक चलता ही रहा और इस तरह २२ 
साल का गाघीजी के साथ का यह अमूल्य सपर्क मुझपर एक पवित्र छाप छोड गया 
है, जो मुझे तमाम आयु स्मरण रहेगा । उनका सत्व, उनका सीघापन, उनको 
अहिंसा, उनका जिष्टाचार, उत्तकी आत्मीयता, उनकी व्यवहार-कुशरूता इन 
सव चीजो का भुझपर दिन-अ्ति-दित असर पडता गया और धीरे-धीरे में उतका 
भक्त बने गया । जब समालोचक था तब भी मेरी उनमें श्रद्धा थी । जब भक्त बना 
तो श्रद्धा और भी वढ गईं। ईदवर की दया है कि ३२ साल का मेरा एक महात्‌ 
आत्मा का सपक अच्त तक निभ गया। मेरा यह सद्भाव्य है। 

गावीजी को मेने सतत के रुप में देखा, राजनतिक नेता के रूप में देखा और 
मनुष्य के रूप में भी देखा। मेरा यह भी खयाल है कि अधिक लोग उन्हें सन्त या 
नेता के रुप में ही पहचानते हे | लेकिन जिस रुप ने मुझे मोहित किया वह तो उनका 
एक मनुष्य का रूप था, न नेता का और न सन्त का । उनकी मृत्यु पर अनेक 
झोगो ने उनकी दु खन्गायाएँ गाई है और उनके अद्भुत युणो का वर्णन किया है । 
में उनके क्या गुण याऊ ? पर वे किस तरह के मनुष्य थे यह मे वता सकता हूं । 

अनुष्य क्या ये दे कमर के जादमी थे । राजनैतिक नेता की हँसियत से दे 
अत्यन्त व्यवहार-कुशल तो थे ही। किसीते मंत्री बना लेना यह उनके लिए कुछ 
अन्द मिनटों का काम था । द्वितीय राउल्ड टेविल कांफ्रेंस में जद वे इंग्लेंड गये 
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' थे तब उनके कट्टर दुश्मन सैम्यूल होर से मैत्री हुई तो इतनी कि अन्त तक दोनों 
मित्र रहे । लिनलियग्रो से उनकी न निमी, पर यह दोष सारा लिनलिथयों का 
ही था । गाधीजी ने मैत्री रखने में कोई कसर न रखी। जिनसे गाघीजी मैत्री रखते, 
छोटी चीजो में वे उनके गुलाम वन जाते थे। पर जहा सिद्धात की बात आती थी 
वहा डट के लडाई होती थी । पर उसमें भी वे कटुता न छाते थे। छन्दन में जितने 
रोज रहे विना सैम्यूल होर की आज्ञा के कोई वक्तव्य या व्यास्यान देना उन्होने 
स्वीकार नही किया | लिवलिथगो से भी कई वातो में ऐसा ही सवध था। 

निर्णय करने में वे न केवल दक्ष थे, पर साहसी भी थे | चौरीचौरा के काड 
को लेकर सत्याग्रह का स्थगित करना और हिमगिरि जितनी अपनी बडी भूछ मान 
लेता इसमें काफी साहस की जरूरत थी | सत्याग्रह स्थगित करने पर वे लोगों 
के रोप के शिकार वने, गालिया खाईं, मित्रो को काफी निराक्ष किया, पर अपना 
दृढ़ मिश्चवय उन्होने नही छोडा | १९३७ में कांग्रेस ने जब गवर्नमेंट बनाना 
स्वीकार किया तव गाधीजी के निर्णय से ही प्रभावान्वित होकर काप्रेस ने ऐसा 
किया। गाधीजी ने जहा कदम बढाया, सद पीछे चल पडे। काग्रेस-नायको में 
उस समय ज्चिक्षक थी, वे शकाशील थे। १९४२ में जबकि क्रिप्स भाये तब हाल 
इसके विपरीत था। कांग्रेस के कुछ नेता चाहते थे कि क्रिप्स की सलाह मान ली 
जाय गौर क्रिप्स-प्रस्ताव स्वीकार किया जाय । पर गाधीजी टस-से-मस न 
हुए, वल्कि उन्होने हिन्दुस्तान छोडो' की धुन छेडी और छड पडे । इस समय 
भी उन्होने निर्णय करने में काफी साहस का परिचय दिया । 
मुझे याद आता है कि राजनीति में उस समय करीब-करीब सन्नाटा था। 
लोगो में एक तरह की थकान थी। नेताओ में प्रायः एकमत था कि जनता लडने 
के लिए उत्सुक नही है । 
विहार से एक नेता आये | गाधीजी ने उनसे पुछा--जनता में क्या हाल 
है ? क्या जनता लडने को तैयार है ? बिहारी नेता ने कहा--जनता में कोई 
तैयारी नही है, कोई उत्साह नही है। पीछे रुककर उन्होने कहा कि मुझे एक कथा 
स्मरण आती है। एक मतंवा नारद विष्णु के पास गए। विष्णु ने नारद से पूछा-- 
नारद, ज्योतिष के अनुसार वर्षा का कोई ढग दीखता है। नारद ने पचाग देखकर 
कहा कि वर्षा होने को कोई सभावना नही है। नारद ने इतना कहा तो सही, पर 
विष्णु के घर से बाहर निकछे तो वर्षा से सुरक्षित होने के लिए अपनी कमछी 
भोढ ली । 


१८२ गावी-अद्धांजलिलअंप॑ 


विप्णू से पुछा--नारद, कम्वल क्यो ओछतें हो ” नारद ने कहा--मेंवे 
ज्योतिष की वात वत्ताई है, पर आपकी इच्छा क्या हैँ, यह तो में नही जानता | 
अन्त में जो आप चाहेंगे वही होने वाला है! इतना कहकर उन विहारी नेता ने 
कहा--बापू, जनता में तो कोई जान नही है, पर आप चाहेंगे तो जान भी जा ही 
जायगी। यह विहारी नेता थे सत्यनारायण वावू , जो अब सरकार की असेम्बली 
में मख्य सचेतक है। जो उन्होने सोचा था वही हुआ । जनता में लड्दे की 
कोई उत्सुकता न थी, पर विगृूल वजते ही लूडाई ठनी तो ऐसी कि बत्वन्त 
भयकर। 
पर यह तो मेने उनकी नेतागिरी और राजकौशल की वात बताई | इतने 
महान्‌ होते हुए भी किस तरह छोठो की भी उन्हें चिन्ता थी, यह मात्मीयता 
उनकी देखने छायक थी । यही चीज उनके पास एक ऐसे रूप में थी कि जिसके 
कारण लोग उनके बेदाम गुलाम वन जाते थे। उनके पास रहनेवाले को यह डर 
रहता था कि बापू किसी भी कारण अप्रसन्न न हो और यह भय इसलिए नही 
था कि वे महान व्यक्ति थे, पर इसलिए था कि मनुष्य में जो सहृदयता और 
आत्मीयता होनी चाहिए वह उनमें कूट-कूट कर भरी थी। 
बहुत वर्षों की बात है। करीब २२ साल हो गये । जाड़ें का मौसम था | 
कडाके का जाड़ा पड रहा था । गाधीजी दिल्‍ली आये थे। उनकी गाडी सुवह चार 
बज स्टेशन पर पहुची । में उन्हें लेने गया । पता चला कि एक घटे वाद हो जाने 
वाली गाडी से वे अहमदाबाद जा रहे है । उतके गाडी प्ते उतरते ही मेने पूछा-- 
एक दिन ठहरकर नहीं जा सकते ? उन्होते कहा--वंयो, मुझे जाना आवश्यक 
है ? मे निराश हो गया । उन्होने फिर पूछा--क्यो ? मेने कहा--धर में कोई 
चीमार है। मृत्यु-शय्या पर है। आपके दर्शन करना चाहती है। गावीजी से कहा--में 
अभी चलूया। मेने कहा--म॑ इस जाड़े में ले जाकर आपको कप्ट नही दे सकता । 
उन दिनो मोटरें भी खुली होती थी । जाडा बौर ऊपर से जोद को हवा, पर उनके 
आग्रह के बाद में छाचार हो गय। में उन्हें छे गया, दिल्ली से कोई १५ मील की 
दूरी पर । वहा उन्होने रोगी से वात कर उसे सान्त्वना दें दिल्ली केंटोनमेट पर अपनी 
गाठी पकड़ी । मुझे आश्चर्य हुआ कि इतना बडा व्यक्ति मेरी जरान्सी प्राथता पर 
सुत्रह के कडाके के जाडे में इतना परिश्रम कर सकता हूँ भौर कष्ट उठा सकता हूं। 
पर यह उनको जात्मीयता थी जो छोगो को पानी-पानी कर देती यी। मृलु-धग्वां 
4९ सोने वालो यह मेरी घर्पली यो । 
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परचुरे भास्त्री एक साधारण ब्राह्मण थे। उन्हें कुष्ट था | उनको गराधीजी 
ने अपने आश्रम में रखा सो तो रखा, पर रोजमर्रा उनकी तेल की मालिण भी स्वयं 
अपने हाथो करते थे । लोगो को डर था कि कही कुष्ट गाधीजी को न लूग जाय । 
पर गाधीजी को इसका कोई भय न था | उनको ऐसी चीजो से अत्यन्त सुख मिलता 
था। 

४२ के शुरू में मे वर्धा गया' । कुछ दिन बाद उन्होने मुझसे कहा--तुम्हारा 
स्वास्थ्य गिरा मालूम देता हैं। इसलिए मेरे पास सेवाग्राम आ जानो और यहा कुछ 
दिन रहो । में तुम्हारा उपचार करना चाहता हू । मेने कहा--वर्घा ठीक हूँ ! 
सेवाग्राम में क्यो आपको कष्ट दू। मुझे सकोच तो यह था कि सेवाग्राम में पाल्ाना' 
साफ करने के लिए कोई मेहतर नही होता । वहापर टट्टी की सफाई आश्रम के 
छोग करते है । जहा मुझे ठहराना निश्चित किया गया था, वहा की टूटी महादेव 
भाई साफ किया करते थे। मैंने उन्हें अपना सकोच बताया कि क्यो में सेवाग्राम नहीं 
आना चाहता था | में स्वयं अपनी टटूटी साफ नहीं कर सकता और यह वर्दाश्त 
भही कर सकता कि महादेव भाई जैसा विद्वान्‌ और एक तपस्वी ब्राह्मण उसको 
साफ करे । गाघीजी को मेरा सकोच निरा वहम लगा। पाखाना उठाना क्या कोई 
नीच काम है ? महादेव भाई ने भी मजाक किया, परन्तु मेरे आप्रह पर मेहतर रुपना 
स्वीकार कर लिया गया । आगाखा पैलेस में जव उनका उपवास चलता था तो में 
गया । बडे बेचन थे । बोलने की अवित करोव-करीव नहीं के वरावर थी । मैने 
सोचा कि कुछ राजनैतिक वातें करूया, पर आव्चर्य हुआ । पहुचते ही हम सबका 
कुशल-मगर, छोटे-मोटे बच्चो के बारे में मवाल और घर-गृहस्वी की बाते। पसी 
में काफी समय लगा दिया। में उनको रोकता जाता था कि आपकें यित नी हूँ, 
मत वोलिये, पर उनको इसकी कोई परवाह नही थी । 

इस तरह की उनकी आत्मीयता थी, जिसने हजारों को उनका दान बनाया। 
नेता बहुत देखें, सन्त भी बहुत देखे, मनृप्य भी देंसे, पर एक ही मनुष्य में रन्‍त, 
नेता और मनृप्य की ऊचे दर्ज की आत्मीयता मेने बौर कही नही देगी । में अगर 
गाधीजी का कायल हुआ तो उतकी आत्मीयता का । यह सवक है शो हर मपृष्य 
के सीखने के छायक है। यह एक मिठान है, जो कम छोगो में पार्ट जाती है। 

गाघौजी करीव पौने पात्र महीने के बार उस मतंवा हमारे घर में र? । दैसा- 
कि उनका नियम था, उनके साय एव वी वरान आती यो । सेग्ेलर्य लोग ब्यने 
थे और पुराने जाते थे । भीड बनी रहती थी। घर वो उनके ही सुपुई था । शिलले 
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मेहमान उनके ऐसे भी आते थे जो मुझें पसन्द नही थे, जो उनके पासवालो को भी 
पसन्द नही थे । वम गिरने के बाद बहुतो ने उन्हें वेरोक-टोक भीड में घुत जाने से 
भत्ता किया । सरदार वल्छममाई ने उतके लिए करीव ३० मिलिटरी पुलिस और 
१५-२० खुफिया विडला-हाउस में तैनात कर खख थे, जो भीड में इधर-उधर 
फिरते रहते थे, पर में जानता था इस तरह से उनकी रक्षा हो ही नही सकती । जो 
लोग आते थे उनकी ध्उती लेने का विचार पुलिस ने किया मगर गाघीजी ने रोक 
दिया । हर सवाल का एक ही जवाब उनके पास था---मेरा रक्षक तो राम 
हैं!” 
उपवास के वाद उनका हाजमा विगडा ) मेने कहा--कुछ दवा छीजिये । 
फिर वही उत्तर। मेरा वैद्य राम है। मेरी दवा राम है। कुछ अदरक, नींवू, घृतकुमारी 
का रस, तमक और हीग साथ मिलाकर उनको देना निश्चित किया। आग्रह के 
बाद साधारण खान-पान की चीज समझकर उन्होने इसे लेता स्वीकार किया। पर 
वह भी कितने दिन ? अन्त में तो राम ही उन्हें अपने मदिर में ले गये। 
उनके अन्तिम उपवास ने उनके निकटस्थ छोगो में काफी चिन्ता पैदा की । 

उपवास के समय मेने काफी वहस की। मेने कहा--“मेरा आपका ३२ साल का 
सपको हैं। अपके अनेक उपवासो में में आपके पास रहा हू । मुझे लगता है कि आप 
का यह उपवास सही नही है”, पर गाघीजी अटल थे। यह कहना भी गलत है कि 
गाघीजी आस-पास के छोगो से प्रभावान्वित नही होते थे । बुद्धि का द्वार उनका सदा 
खुला रहता था। वहस करनेवाले को प्रोत्साहन देते थे और उसमें जो सार होता उसे 
हे लेते थे, चाहे वह कितने ही छोटे व्यक्ति से क्यो न मिलता हो। वार-वार बहस 
करते-करते मुझे लगा कि उनके उपवास के टूटने के लिए काफी सामग्री पंदा हो 
गई है । मुझे ववई जाना था । जरूरी काम था । मेने उनसे कहा, “में ववई जाना 
चाहता हू । मुझे छगता है कि अव आपका उपवास दूटेगा। न दूटनेवाला हो तो 
में नजाऊ।” मेने यह प्रइन जान-बूझकर उन्हें ट्टोलते के लिए किया। उन्होने 
मजाक शुरू किया। कहा---“जब तुम्हे छगता है कि उपवास का अन्त होगा तो 
फिर जाते में क्या रुकावट है ? अवश्य जाओ, मुझसे क्या पूछना है ? ” मेने कहा-- 
मुझे तो उपचास का अन्त लगता हूँ, पर आपको लगता है या नही, यह कहिये । उन्होने 
मजाक जारी रखा और साफ उत्तर न देकर फदे में फसने से इकार किया। मेने 
कहा--नचिकेता यम के घर पर भूखा रहा तो यम को क्लेश हुआ, क्योकि ब्राह्मण 
घर में भूखा रहे तो पाप लगता है। आप यहा उपवास करते है तो मुझ्पर पाप 
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चढ़ता है। इसलिए अब इसका अन्त होना चाहिए । गाघीजी ने कहा--मे 
ब्राह्मण कहा हु । पर आप तो महात्राह्मण हैं। इसपर वडा मजाक रहा। मेने कहा-- 
अच्छा, आप यह आशीर्वाद दीजिए कि में गीघ-से-शीक्ष आपके उपवास टूटवे 
को सबर वबई में सूनू । फिर भी उतका मजाक तो जारी ही रहा। मेने कहा-- 
अच्छा यह बताइये कि आप जिन्दा रहना चाहते हे या नही । उन्होने कहा--हा, 
यह कह सकता हू कि मे जिन्दा रहना चाहता हू । वाकी तो मे राम के हाथ में हू। 
उपवास तो समाप्त हुआ, छेकिन राम ने उन्हें छोडा नहीं। 
शुक्र को करीव सवा पाच वजे गावीजी को गोली लगी और उसी दम उन- 
का देहात हो गया । में उस समय पिलानी था। करीव ६ वजे कालेज के छात्र दौठते 
हुए आए भर उन्होने रेडियो की खबर बताई कि किस तरह गावीजी चल वसे | 
सन्नाठा छा गया । 
मैने रात को ही वापस आने की ठानी, पर मालूम हुआ कि सुबह वायुयान 
से जाने से हम जल्दी पहुच सकेंगे | सोया, पर रात भर वेचैनी रही । स्वप्न जाने 
लगे। मानो में दिल्ली पहुच गया । पहुचते ही वापू के कमरे में गया तो देखता हु, 
जहा बापू लेटते थे वही मृतक अवस्था में लेटे पडे है। पास में प्यारेछाल और सुशीला 
बैठे है । मेने जाकर प्रणाम किया । मुझे देखते ही गाघीजी उठ बैठे । कहने छगे-- 
“अच्छा हुआ तुम आ गए । यह कोई नादान का काम नही है ! यह तो गहरा पड़यत्र 
था । पर म॑ तो प्रसन्नता के मारे अव ताचूगा, क्योकि मेरा काम तो अब समाप्त 
हो गया ।” फिर कुछ इधर-उबर की वात करते रहे। अन्त में घडी निकालकर 
कहने लगे, “अब तो ११ वज गये है। तुम छोग अव तो मुझे समश्ान घाट ले जाओगे 
इसछिए छूट जाता हू ।” इतना कहकर फिर लेट गये । 
बस इसके वाद मेने वापू को चैतन्य रूप में नहीं देखा वें उतकी जवान 
सुनी। यह भी तो सपना ही था, पर सपने में भी प्रत्यक्ष-का-सा अनुभव किया | 
दिल्‍ली पहुचा तो बापू को पडा पाया । चेहरे पर उनके कोई विक्ृति नही थी । 
वही प्रसन्न मुद्रा, वही क्षमा-माव और वही मुस्कान । पर अव तो वह भी देखने में 
नहीं गाबगी । 
एक दीपक वुझ गया, पर हमारे लिए रोशनी छोड गया । 


१८६ ग्राधी-धद्धाजलि-प्रंय 
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मंहाप्रस्थान 


वी० के० मल्लिक 


किसी भी हिन्दुस्तानी के लिए, गाधीजी का इस नाटकीय ढंग से उठ जाना 
निश्चय ही एक ऐहिक वात थी । स्पष्टरुप से यह उस प्राचीन परपरा के बत 
की सूचक है जो वुद्ध और महावीर से आरम्भ हुई थी, और जो समय-समय पर 
नानक, कबीर, चैतन्य एवं वहुत-से दूसरे सतो से वाणी लेकर विभिन्न स्वरो में 
लहराती रही। गाघीजी का अत करनेवाले इस कार्य को समझ सकना या इति- 
हस में ्रेष में उन लूपटी जडो का पता लगाना, जिनसे यह कार्य इतने निर्देयतापूर्ण 
डुग से सपन्न हुआ, वडा कठिन काम है । हमारे विश्वास का एक-एक तार 
टूट जायगा यदि ऋषध के आवेश में या लज्जा से इस काम को एक चेतावनी के 
रूप में स्वीकार करने के वजाय हम सारा दोप किन्‍्ही विशेष दो या आन्दोलतों 
के मत्ये मढने छगें | खास सवाल यह है कि उनकी मौत के कारण अघूरे रह गये 
काम को हम पूरा करें| और किसी वात का इतना महत्व नही है । 
तव, बापू अपनी मौत से क्या सवक हमारे लिए छोड गए है ? उनके इस 
एकाएक चले जाने का क्या अर्थ हो सकता है, और क्यो उन्होने इतिहास के ऐसे 
नाजुक और सकटापन्न क्षणों में हमें छोड दिया ? पाये हुए वरदान को छोड सकना 
किसीके लिए भी वडा कठिन होता है। नष्ट हो जाता मानवीय है, छेकिन चोट को 
सहकर वे ही जिन्दा रह सकते है, जोकि अनुशासन और प्रायश्चित्त के अन्दर भी 
-अच्छाई को देखने के लिए तैयार है । उनकी चिता के धुएं से उठते हुए सदेश में 
मुझे सिर्फ चेतावनी के कुछ अक्षर पढने को मिले और कुछ नही । 
वह चेतावनी यह है कि किसीका कैसा ही ऊचा आदशश क्यों न हो, और 
कितने ही अलौकिक साधक्षनों से कोई अपनेकों व्यो न सावधान रखे, फिर भी 
उद्देष्य की सफलता की कोई गारन्टी नही । कोई भी उद्देश्य कितना ही पृष्यमय 
चयो न हो, सुरक्षित नही है। आप पृथ्वी के तमाम मनुष्यो और प्राणिमात्र के प्रति 
प्रेम, भाति जोर सदूभावना का दावा कर सकते हे और उनके लिए अपनी जिन्दगी 
भी सपा सवते है, छेकिन फिर भी इस वात की पूरी सभावनाएँ मोजूद है कि 
आपका पडोसी ही, जिसे आप यह नव देने को तैयार है, इसे ठुकरा दे और आपके 
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प्राण ही ले छे | दूसरी वात यह है कि क्या पता, जिसे आप ईमानदारी और 
दुढ़ता के साथ प्रेम और शाति का नाम दे रहे है, जो जिन्दगी का सार है, वही 
आपके पडोसी की जिन्दगी को सुखा दे और उसकी मृत्यु का कारण वन जाय, 
जिस तरह कि गर्म सूर्य कोमल पौधो को मुरझा देता है । 
ऐसे बहुत-से मौके आये जब स्वय बापू ने अपने द्वारा की गई गलतियों पर 
परचाताप किया। परन्तु उनकी मृत्यु इस वात को अतिम रूप से अगीकार करती 
है कि सत्य तक पहुंचना वडा दुर्लभ है और कोई भी प्रायश्चित कितना ही गहरा 
क्यों न हो, यात्रा की आखिरी मजिल तक पहुँचने की गारन्टी नहीं दे सकता । 
सफलता या जीवन-योजना की पूर्ति कोई न्यायसगत या उचित उद्देश्य नही है, हो 
सकता है निराद्ा में किसीकों इस तरह का मार्ग-दर्शक सिद्धान्त मिल जाय । 
चेतावनी के चार स्पष्ट परिणाम जीवन की पूर्ण रचता के लिए एक बाघार 
तैयार करते हे, और वापू की यही अतिम देन है, जो उन्होने हमारे लिए अपनी 
मौत के हारा छोडी है । जो अनुशासन जीवन के औपचारिक वलिदान में समाप्त 
हुआ, उसके फलीभूत होने का यह सकेत है। उन्होने अपनी जिन्दगी में जो कुछ कर 
दिखाया वह हमारे लिए सपने से भी बाहर की वात थी । वापू के अनवरत बलिदान 
और कष्ठो ने ही हमें गुलामी से ऊपर उठाया है। उन्हींके कारण आज आज़ादी 
की ताजी और साफ हवा हमारे मैदानों और पहाडो के ऊपर वह रही है। फिर भी 
यह काम उनकी सपूर्ण योजना का एक अछमात्र था । योजना का मूछ उद्देश्य 
मानव जाति में इस तरह श्ाति की प्रतिष्ठा करना था जिससे कि वे अनवरत 
कलह और सघर्ष के जीवन के स्थान पर शातिपूर्वक रहने के योग्य वन सकें। 
इस चेतावनी के गर्भ में वह भविष्यवाणी छिपी है, वह सदेश छिपा है, जिसका 
कि अमल जीवन में वे अपनी जाँच के कठिनतम क्षणो तक वरावर करते रहे औौर 
जिसके प्रति उनका भरोसा कभी डिगा नहीं! उसी विश्वास या भरोसे को हम 
उनसे आज प्राप्त कर सकते हे, विशेषकर ऐसे समय में जब उनकी मृत्यु के शोक 
ने हमारी आत्मा के सारे मैल को धो दिया है। 
और आज जिन टीकाओ को मे श्रद्धापूवक सुत रहा हूँ, उनसे चार वाते 
स्पष्ट प्रकट होती हे | 
पहली बात यह है कि अपने उद्देश्य या योजना की सफलता के लिए निश्चित 
किये गए कितने भी साधनों की कोई कीमत नही, और न सफलता के विषय में 
हमारा भरोसा कभी खरा उतरता है, जवतक कि उसके पीछे जनता की स्वीकृति से 
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प्रोत्साहित मान्यता की पवित्रता का वल न हो। भेंट देनेवाडे व्यक्तियों को दान- 
स्थल पर खडे होकर अपनी मान्यता की कसौटी पर उन्हें कसना पडता है। मेंद 
उस समय तक नही दी जा सकती जवतक कि उसे प्राप्त करने दा अवसर ने हो, 
ठीक उसी तरह से जँसे यदि कोई देनेवाला ही न हो तो प्राल वैसे किया जाय । 
देने वाला और पाने वाला एक साथ प्रकट होते है कौर एक-दूसरे में प्रतीति करते 
हैँ और उस समाज के कोई मानी नही, जहाँ दोनों की व्यवस्था न हो । दान या 
उपहार का देने वाला कोई स्त्री-पुत्प पह़े उसके लिए एक बाद की रूप- 
रेखा तैयार करता है और उसके अनुसार एक योजना बनाता है। जबकि इसरी 
ओर उपहार था भेंट को प्राप्त करने वाला व्यक्ति उस आदर्श को पहले अपने में 
पचाता हैं अथवा हमारी सामाजिक योजना की रचना के जनुर्प उत्त नकणे 
को कायन्वित करता है। ये दो कार्य दो विभिन्न क्षेत्रों में समाज के प्रधान हितों 
का ढाँचा तैयार करते है। तकक-दृप्टि से दोनों यह प्रमाणित करते है कि दुनिया की 
प्रत्येक रीति या कार्व प्रद्ृति से ही इस बर्थ में दोहरे है कि उसके कृतपात्र और 
कमपात्र दोनो उनमें शुरू से मौजूद रहते है। उद्देश्य या छक्ष्य एक ही होता है, परतु 
उद्देष्य की पूर्ति में दृहरे कार्य को आवश्यकता रहती है। इसलिए उपहार के देने 
वाले उपदेशक या दार्शनिक को समुदाय के निर्णय बोर स्वीद्टति पर निर्भर रहना 
ही पडता है, चाहे यह निर्णय उन्हें मान्य हो अबदा नही, चाहे यह निर्णय अपने 
को जीवित सिद्धान्त के रप में ददलने की क्षमता रखता हो या नही । 

इससे दो नतीजे निकलते हे---प्रथम, गावीजी के प्रेमोपहार को उन लोगों 
की स्वीकृति और रजामन्दी की प्रतीभा करनी पड, जिनको यह समर्पित किया 
गया था । उदाहरण के तौर पर मपने प्रेम को उन सामाजिक योजनाओं की रचना 
के अनुरूप खा देवे के लिए महात्वाजी को विन्सटन चचिल जैसे अग्रेज, मुहम्मद 
बली जिद्ना जैसे मुतुछमान बौर महाराष्ट्रियन ब्राह्मण जैसे हिन्दू पर निर्भर रहता 
पडा था। द्वितीय--स्वीकृति के इस सिद्धान्त का महात्मा भावी के अपने बहिता 
के सिद्धान्त से सीया सम्बन्ध हूँ । 

ब्या हम यह नहीं सोच सकते कि ये दोनो सिद्धान्त एक ही है ? यदि 
“स्वीकृति/ “अधिकार से भिन्न है तो हिंदा को “अधिकार” एवं “स्वीकृति” 
को अहिंसा के समरूप माना जा सकता है। जिन लोगो का यह दावा है कि सिद्धान्त 
पूर्णतया कारण से परिणाम तक जाली के आधार पर सान्य विवा जा सकता है, 
और जो प्रमाण की आवव्यकता का ऊठन करते है, उन्हें हिंसा का उमर्यक माना 
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ज्य नवता है, और उन लोगों को, जो “स्वीकृति” को प्रामाणिकता की प्रथम झर्ते 
भानत्ते ै, बहिसा की श्रेणी में रप्ता जा सता है । 
में आज भी रस पजन पर विवाद नहीं कर सकता कि अहिसा का उसूछ 
प्स विशिष्ट एय में ही गाधीजी द्वारा व्यवहृत हुआ था । एसा सोचते समय में 
उनके उस समय के विचारों को प्रसंग से विल्कूछ अछूता रख कर ही कह रहा हूँ 
जवफि ये पाथिय रुप में हमारे साथ ये। में उनके विपय में कोई सस्मरण भी लिखने 
नहीं जा रहा हू वरन्‌ केवल उसी बात का उल्लेस कर रहा हूँ, जिसे वे मेरे मस्तिप्क 
को आदेगन-ना प्रतीत होते है । 
मृत्यु की घटना से कोई इन्कार नही कर सकता, लेकिन इसके यही अर्थ है कि 
हम मृत्यु गे उसी तरह जगेंगे जिस तरह नींद से, और पुन विश्व के जीवन-सागर के 
बीच अपने को पायगे। यदि मृत्यु का अर्थ पूर्ण विनाश हैं तो एक भी जीवन 
का विनाय समसार में सकट बरपा कर सकता है, क्योकि कभी-भी कोई जीवन विल्कुल 
एकान्त अवस्था में अपना अस्तित्व कायम नही रख सकता । इसके विपरीत दूसरे 
जीवन से उसका पारस्पारिक सवध कायम रहता है ) कम-से-कम यही एक तथ्य 
ऐसा है जो भेरे इस दावे की पुष्टि करेगा कि वापू आज भी जिन्दा है और वे इतिहास 
पर अपनी टीका लिखवा रहे हे ! यह निविवाद हैँ कि पिछले १० वर्षो में बापू द्वारा 
फिये गए प्रयोगों में मानव-जाति की अत्यधिक रक्षित उच्च परपरा की अतिम 
अवस्या का समावेश हुआ है। जिस नाटक के वे प्रवान अभिनेता थे उस नाटक में 
हमारे किसी भी सछीफा या धर्मंगुरु ने कभी कोई भाग नही लिया था, यहाँतक 
कि कुछ समय पूर्व जब उसी मार्ग पर स्वय रामकृष्ण परमहस चले तो उसी पर- 
परा का उनका वह प्रयोग वडी सफलतापूर्वक सपन्न हुआ था, जिसके द्वारा लोगो 
के हृदय में यह विश्वास उत्पन्न किया गया था कि हम अथकार में पुन गिरे विना 
सत्य और प्रकाश की ओर बढ सकते है । परन्तु जव महात्मा गाघी की ५० वर्ष 
की तपस्या पूरी हुई तो केवल धुआ उठा और वह आग जिसमे यह प्रयोग खप 
गया, एक गुजरती हवा से सिर्फ थोडी देर के लिए आग भडकी। श्रेष्ठ मूल्यों और 
वृद्धि के माप विलुप्त हो गए, और इसके वाद जो घना अबेरा चारो ओर फैला, 
उसने सवको घवडा दिया । इतिहास की किसी हस्ती को अपेक्षा यदि व्यग्रता का 
यह नाटक महात्माजी में सबसे अधिक समाविष्ट था तो में यह दावा कर सकता 
हूँ कि जो कुछ होने वाला है, उसके एक मात्र उत्तराविकारी गाधीजी ही है । 
अव में दूसरी टीका को छेता हूँ । दुनिया में या स्वर्ग में ऐसी कोई ताकत 
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नही जो अन्य लोगो द्वारा हमारे कामो का विरोव होने पर उस निराणा से 
हमारी रक्षा कर सके । विरोध का पूर्ण अभाव ही निश्चित सफलता की एकमात्र 
शर्त हैं। एकता में विभिन्न कार्य एक-दूसरे से मिल जाते हे और जो उन्हें पसंद 
करते है वे सहयोग देते है । इसके विपरीत सघर्प विरोध और प्रतिकूहताओं की 
विभिन्न अवस्थाओं से गुजरता है और इस कारण सधर्प में पड़े हुए उद्देश्य को 
प्रतिकूलताओं और भिन्नताओं द्वारा उत्तन्न निराम्ा के मबटल भाग्य का शिकार 
होना पडता हूँ । 

उदाहरण के तौर पर यदि एकता और स्वतग्रता दो परस्पर विरोबी दरत्त्वो 
की हैसियत से टकराते हे तो निश्चय ही उन्हें निराशा का सामना करना पडता हैं। 
यदि महात्मा गाधी और मुहम्मद जली जिन्ना आजादी और एकता के समर्थक की 
हैसियत से सामने आते तो उन दोनो को सीवे सर्प में पडने से कोई नही रोक 
सकता था और उस द्ञा में दोनों उद्देश्यों की असफलता का पहले से ही अदाज 
लगाया जा सकता था। हिन्दुस्तान का विभाजन भी इस बात का सबृत नहीं है 
कि आाज़ादी का उद्देग्य हमेशा के लिए निराणा के चंगुल से मुक्त हो गया। इसने 
यह प्रमाणित कर दिया कि एकता के उद्देश्य को घोर निराशा का सामना करना 
पडा, बटवारे के वाद ग्ह वात सावित नही होती कि थी जिन्ना ने बाजादी हासिल 
की या कभी कर सकते थे । उन्होने जो कुछ प्राप्त किया वह थी कुछ वंधनों से 
आज़ादी । इस प्रकार की बाज़ादी से क्षणिक विध्राम हैं और भह्दत्मा गाथी 
एवं प जवाहरलाल नेहरू द्वारा प्रतिपादित एकता के भादर्ण को निराज्षा में 
बदलते के लिए ही समर्थ हो सकती है। परिणाम की दूसरी मजिछ भी तैयार हो 
चुकी हैं, जो आज़ादी के उद्देश्य को घोर निराश्षा में बदल देगी । विपरीतताओं 
के नियम के जनुत्तार ऐहिक जगत-सवधी विधान के अनुसार यही होना चाहिए । 
में प्रतिकार के विवान की वात नही कह रहा हूं, और न भाग्यचक्र की , इतिहास 
की भावना में या विह॒द में ऐसी कोई ईर्ष्या नही है, जो इतने कठोर नियमों का 
अभिनय करके न्याय के काम पर छोगो से वसूछ करने का आप्रह करे। क्‍या 
हमारे विरोधी इस तो्॑-यात्रा में हमारे साथ होकर शोक क्या होता है इसका 
अनुभव नही कर सकते ? प्रेम का संदेश आज छिन्न-भिन्न होकर ज़डित शौये की 
अवस्था में पडा है और उसके स्थान पर तघर्ष का विधान शासन कर रहा है । 

तीत्तरी टीका वह है कि कप्ठ से बचने का हम कोई भी उपाय क्यों न करें, 
उससे वचने का कोई रास्ता नही है। जैता कि हम जानते हे, जीवन के एक स्थायी 
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कग की तरह अक्षय रूप से उसकी मुहर हमारे ऊपर लगा दी गईं है। स्वेच्छा से 
अथवा छाचारी से हम था तो दूसरे के लिए क्लेश पैदा करते है या स्वय उसके 
शिकार वन जाते है । ऐसा कोई व्यक्ति या समुदाय नही मिछेया जिसे क्लेश के 
इन दोनो पहलुओ का अनुभव न हो । इस बालोचना के पीछे यह उसूछ छिपा है 
कि जिन मूल्यो और दृश्य पदार्थों को हम चाहते हे, वे समी अपने स्वरूप में दोहरे 
होते है । दार्शनिक परिभाषा के अनुसार हम उन्हें रहस्यपूर्ण मौर मानवी या 
स्वतत्रवादी या अधिकारवादी कह सकते है। इस विभागवादी तर्व॑ज्ञास्त्र के भीतर 
भी एक वक्षमता का दोष छिपा है ! दो विपरीत मूल्यों में हमेशा सभर्ष होता है 
और वे एक-दूसरे के खिलाफ मैदान में डटे रहते है । 

चौथी टीका यह है कि हम कुछ भी क्यों न करें उस दुनिया से छुटकारा पाना 
मुश्किल है, जिसने क्लेशो की इस जिन्दगी को सभव किया है| दूसरी कोई दुनिया 
ऐसी है नही, जो इस दुनिया की यातनाओ से रक्षा कर हमें शरण दे सके । 

इतिहास कौ इन्ही टीकाओ को वापूजी ने हमारे समुख रखा है। किसी 
दूसरे व्यक्ति को यह करने का अधिकार या अवसर नही है। इस दुनिया में उनकी: 
जिन्दगी का रास्ता और परम शाति को पाने का तरीका--ये दो ऐसी ग्रवाहियाँ 
है, जिनपर उपरोक्त टीकाए अवर्म्बित है । 

थे अद्भुत परीक्षा के दिन है । आज सत्य के दावे की रक्षा करनी है, उसे 
प्रमाणित करता है। आधुनिक युग में यदि कोई चीज मजबूती से खडी रह सकती 
है तो वह है प्रमाण । आधुनिक भावना किसी भी ऊचाई तक ऊपर चढ सकती है, 
परन्तु उत्कर्ष को वेदी पर शोमित होकर यात्रियों की आशीर्वाद देने वाले देवता' 
को पहुले अपनी प्रमाणिकता सिद्ध करनी होगी। यह वात गुप्त मस्तिप्को को अपवित्र" 
भले मालूम पडे, परल्तु मनुष्य आज अपनी महत्ता को देवत्व के शौर्य से आच्छादित 
नही देख सकता | ईईवरी उपस्थिति का दावा केवछ मानव-गौरव के अन्तर से हो 
उत्पन्न हो सकता है। कोई भी देवता यो ही मानव पर अपना प्रभुत्व कायम नहीं 
कर सकता, उसी तरह जिस तरह कि मनुष्य अपनी आन्तरिक दिव्यता की उपेक्षा 
नहीं कर सकता । जो भी हमारी मान्यताए हे, उतकी प्रामाणिकता को कसौटी 
प्र कसना ही होगा । 

यदि ईइवर सचमुच स्वर्ग में है और दुनिया में रहनेवाली अपनी सृप्टि 
की देखभाल करता है तो उसके लिए यह अवसर है कि वह अपने इस दावे को 
सिद्ध करे। दैवी विशेषता की अभिव्यक्ति के लिए जो विधान ईश्वर ने वनाया, 
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उसका वडी कडाई के साथ पालन किया गया । वकाया रकम को पूरी तरह अद्य 
किया गया। मनुष्य को ओर से इतना करने के वाद भी यदि सदेन का प्रचार न 
किया जा सका जौर दुनिया में झाति को स्थापना न हुई तो केवल मनृप्य ही नहीं, 
वरन्‌ उसके साय-साथ ईब्वरीय नियम जौर ईब्वर तक को बक्‍का लगेगा। 

भेरे विचार से गावीजी का जीवन आधुनिक युग की प्रवान कमौटी है। 
इस प्रयोग का उद्देश्य स्व्य परपरा थी--पृथ्वी पर जीवन का अर्व 
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श्रेद्धाजलि 
देवदास गांधी 
यह सव लिखने को तैयार में इसलिए हज हूं कि में चाहता हूं कि मेरे ही ममान 
जो दूसरे लोग बनाव हुए हे, उन्हें भी जपने थोक बौर चिन्तन में भागीदार वना 
सकू। जो अन्वकार हमपर छाया है, उसने सवको समान रुप से निगल लिया है 
और मे जानता हू कि पिछले शुक्त्वार की घान से एकाएक में अपने चारो ओर 
अपकार-ही-अवकार का जो बनुमव कर रहा हु, वह अकेला मेरा ही अनुभव 
नही है। 
मुझमें और वाएू में पिा-पुत्र का जो स्वाभाविक प्रेम था, उसका साक्षी ईश्वर 
है। वह दिन मुझे आज याद है जबकि छगमय २७० वर्य की बायु में में बापू से 
अलग होकर विशेष अव्ययन के लिए कामी जा रह या जर बापू ने झट जागे बढ़- 
» कर बडे प्रेम से मेरा माया चूम लिया था। पिछले कुछ महीनो से, जबसे बापू 
दिल्ली में थे, मेरे तीन वर्ष के पुत्र को उनका लाड-प्यार पाने का सौनाग्य प्राप्त हुआ 
था। अभी कुछ दिन हुए, एक वार मुझसे वापू ने कहा भी था कि जिस दिल तुम 
लोग विड़ला-हउस नही बाते, उस दिन तुमसे भी ज्यादा मुझे थोपू की याद 
आती है। अब वह छोटा बालक जव वैना मुह बनाता है, जैसा उसके दादा उततका 
स्वागद करते समय दनाया करते थे, तो हनारी बालो ने बानू निकल पछ्ते हे 
इन वातो के कवजूद भी में इस वात पर जोर देना चाहता हूं कवि गरवीजी की यणना 
पारिवारिक व्यक्तियों में नहीं हो सकती | मेने वहत पहले ही ण्हू खयार छोड़ 
दिया था कि वह अकेले मेरे ही पिता हेँ। मेरे लिए वह वसे ही ऋ्टपि थे जैसे बाप 
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में से कित्तीके लिए। मेरी आवाज़ सुन रहे हे भर में आपकी हो तरह उनका 
अभाव महसूस कर रहा हू। में इस भयकर विपत्ति को ऐसे प्राणी की तट्स्थ 
भावना में देखता हू जो मात उत्तरी क्रत्र में रहता हो और जिसका उस महा- 
पुरुष के साय सून था जाति का कोई सम्बन्ध त हो । उनकी हानि का तो हमको 
अभी धुधला-सा ही आभास हो रहा है! 
हमदर्दी के जो हादिक सन्देश मुझे भौर मेरे परिवारवालों को मिल रहे हं, 
उनसे हमको बडी सान्त्वना मिल रही हैं। लेकित हम मानते है कि सन्देश भेजने 
वाले गायद हमसे भी कही अधिक दुखी और सतप्त है । कौन किसको दिलासा दे ? 
आपिरी साम्त छोडने के करीव ३० मिनिट वाद में वहा पहुचा। उस समय तक 
बापू का धरीर गरम था। उनकी चमडी हमेशा कोमल और स्वभावत सुन्दर थी। 
जब मंने उनके हाय को धीरे से अपने हाथो में लिया तो ऐसा छगा मातों कुछ 
हुआ ही नही है। किन्तु नाडी का पता न था। जिस तरह वह हमेगा सोया करते थे, 
उसी तरह तस्त पर लेटे हुए थे। उनका सिर आभा की गोद में रखा हुआ था। 
सरदार पटेल और नेहरुजी उनके निकट गुम-मुम वैठे थे और दूसरे वहुत-से छोग 
इलोक और भजन बोलते हुए सिसकिया भर रहे थे। में देर से पहुचा था। इस 
बात के लिए मेने वापू के कान में रोते हुए क्षमा मागी, किन्तु निष्फल रहा । भूत- 
काल में न जाने कितनी वार उन्होने मेरी भूलो को क्षमा किया था। मेने कोशिश 
की कि इस आखिरी वार वह मुझे फिर क्षमा कर दें मौर एक नजर मेरी ओर डाहें। 
छेकिन उनके होठ बिलकुल बन्द थे और उनकी आहति में भात दृढ़ता थी । ऐसा 
माछूम पडता था मानो वह स्वभाव से ही समय की पावदी न करनेवाले अपने पुत्र 
से विना क्रध लेकिन दृढ़ता के साथ कह रहे हे--अव मेरी गाति को तुम भग 
नही कर सकते । 
हम सारी रात जागते रहे। उनका चेहरा इतना शात कौर स्थिर था और उनके 
शरीर के चारो ओर फैला हुआ दैवी प्रकाग इतना मबुर था कि मृत्यु का गोक करना 
था उससे डरना मुझे पाप मालूम हुआ | उन्होंने १३ जनवरी को अपना उपवास 
शुरू करते हुए जिस परम मित्र का जिक्र किया था, उसने उन्हे बुला लिया था। 
हम छोगो के छिए सबसे अधिक असह्य वेदना का क्षण वह था, जब हमने 
उस आलवान को उतारा जिसे वह ओढे हुए थे और जिसमे वह प्रार्यना- 
समा में गये थे, और जब हमने शरीर को नहाने के छिए उतके कपडो को 
उतारा । बापू अपने थोडे-से कपडो के बारे मे हमेशा बहुत साफ-सुथरे होते थे। 
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उस दिन वह और भी स्वच्छ और साफ सुथरे मारूम हुए । प्रार्थना-भूमि पर गोली 
खाकर गिर पडने के कारण ऊपर की चादर में मिट्टी और घास के तिनके लग गये 
थे । हमने उसे वगैर झाडे उसी रुप में धीरे-धीरे समेट लिया । चादर में हमको 
एक गोली का खोल मिला, जिससे यह जाहिर होता हैं कि गोली बहुत निकट से 
चलाई गई थी। वह छोटा दुपट्टा, जिसे वह्‌ छाती और के पर डाले रहते थे, कई 
जगह खून से भरा हुआ था । जव सव कपडे हटा लिये गये और उनकी छोटी-सी 
धोती के अलावा कुछ व बचा तो हम लोग अपने जापको अधिक न सभाल सके | 
बापू के वे घुटने, वे हयथ, वे खास तरह की अगुलिया, वे पाव सव पहले जैसे ही थे 
कल्पना कीजियें कि उस शरीर को मसाला छग्राकर ज्यो-का-त्यो कायम रखने 
के सुझाव को न मानने में हमें कितनी कठिनाई हुई होगी । लेकिन हिन्दून्भावना 
उसकी इजाजत नही देती और अगर हम उस सुझाव को मान छेते तो वापू ने हमको 
कमी क्षमा न किया होता । 
हालाकि अखबारों में सही-सही विस्तृत विवरण छप चुका है, फिर भी मुझसे 

बहुत लोगो ने पूछा है कि क्या मृत्यु तुरन्त हो गई ? वायू उस दिन कमरे से प्रार्थना 
मैदान में जाने के लिए शाम को पाच वजकर दस मिनट पर रवाना हुए थे। 
उनके सदा के विश्वस्त साथी उनके साथ थे, जिनका सहारा लेकर वह चला करते 
थे। जमा दाई ओर थी और मनु वाई ओर ज्यो ही दापू बगीचे की सीढियों पर 
घढे, उन्होने कहा कि मुझे देर हो गई हैं। बह पाच बजे के वाद तक सरदार पटेल 
से बातें करते रहे थे और एक मिनट भी आराम किये बिना प्रायंना के छिए चल 
पडे थे। ठीक उत्ती समय वह बादमी कही से आगे आया बौर उनके निकट बढा | 

भनु ने यह समझकर कि वह दूसरो की तरह सामने छेटना या गाघीजी के पाँव 
छूना चाहता है, उप्ते हृठाने की कोशिश की । छेकिन उसने मन्‌ का हाथ झटक दिया। 

और तीन बार गोली चलाई । सभी गोलिया गाघीजी की छाती पर और छाती के 

नीचे दाहिनी और लगी । ज्यों हो वह नीचे गिरे, आमा भी गिर पडी और उसने 

उनका सिर अपनी गोद में रख लिया। दोनो लडकियों ने गाधीजी को “राम, राम 

फतते सुना । स्त्री-पुरुष थोक से अपना सिर धुनने छगे मौर उसी समय वापू के प्राण 

पसेरू उठ गये । वापस मकान में छे जाने में पाच मिनट लग गये होगे । तव अधेरा 

हो गया था। 

जब हम उस विपाद-मरे कमरे में उन रात दापू के चारो ओर बैठे हुए थे मे 
प्रावंना-पूर्ण होबर बालकों की तरह आजा लगाये रहा कि तीन घातक गोलियों 
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के जरमो के वाद भी वह बच जायगे और सूर्योदय से पहले-पहले जीवन किसी- 
त-किसी तरह छौट आयगा । छेकिन जब समय आगे वढता गया और दुनिया की 
किसी भी बात से उनकी निद्रा भग त हुई तो में यह कामता करने लगा कि सूर्य कभी 
उदय ही न हो । लेकिन फूल भीतर छाये गये और हमने अन्तिम यात्रा के लिए 
शरीर को सजाना शुरू किया । मेने चाहा कि छाती खुली ही रहने दी जावे। बापू 
जेती विशाल और सुन्दर छाती किसी सैनिक की भी नही रही होगी । तव हम 
उनके चारो भोर बैठ गये और वे भजन और इलोक वोलने लगे, जो वापू को बडे 
प्रिय थे । छोगो की भीड रात भर आती रही और अगले दिन वडे सवेरे बापू ने 
हरिजन-फण्ड के लिए आखिरी वार पैसा इकट्ठा किया। छोग वारी-वारी से 
उतके दर्शक करते हुए गुजर रहे थे और फूलो के साथ बापू पर सिवको और नोटों 
की वर्षा करते जाते थे । विदेशी राजदूतो ने अपनी पत्नियों तथा कर्मचारियों के साथ 
आदर प्रकट किया । यह सब रिप्ठाचार से वहुत परे था। वह उनसे विदा छे रहे थे, 
' जिनसे वह पहले मिल चुके थे और जिन्हें वह खूब मानते थे। 

पिछली ही रात मुझे एक अत्यन्त दुरलंस अवसर मिला था। वह यह कि कुछ 
देर के लिए में अकेला बापू के पास रह पाया। मे हमेशा की भाति रात के साढे नो 
बजे उनसे मिलने गया था । वह विस्तरे में थे और एक आश्रमवासी को वर्धा की 
पहली गाडी पकडने के वारे मे हिंदायते देकर ही निपटे थे । में अन्दर गया और 
उन्होने पूछा , “क्या ख़बर हे ?” उनका यह मुझे याद दिलाने का हमेशा का तरीका 
था, क्योकि में अखवारनवीस हू। मे भलीभाति जानता था कि इसमें मेरे लिए एक 
' चेतावनी है, छेकित उन्होंने मुझसे कभी कुछ छिपाया नही। मेने जिस वारे में उनसे 
पूछा, उसका सार वह मुझको वता दिया करते थे। कभी-कभी तो विना पूछे खुद 
ही बता दिया करते थे । छेकिन आमतौर पर वह तभी वताते थे, जब मै उनसे 
पूछता था, यह मानकर कि में तभी पूछूगा, जब बहुत जल्री होगा, और वह भी 
ऐसे काम के छिए जिसका अखवार की ख़बर के साथ कोई सवध नही होगा । इन 

भामलो में वह मुझपर उतना ही विश्वास करते थे, जितना स्वय अपने पर। 
स्वनावत भेरे पास कोई खबर देने को नही थी, इसलिए मेने पूछा, “हमारी 
सरकार की नौका का क्या हाल है ?” उन्होने कहा-- मेरा यकीन है कि जो थोडा 
मतभेद है, वह मिट जायगा। किन्तु मेरे वर्षा से छौटने तक ठहरना होगा। इसमें 
ज्यादा समय नही छग्रेगा। सरकार में देशभक्त छोग हे । और कोई ऐसी वात 
नही करेगा, जो देश के हितो के विरुद्ध हो। मुझे यकीन है कि उन्हें हर हालत में 
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साथ-साथ रहना है बौर वे रहेगे। उनके वीच कोई ठोस मतमेद नहीं है। इसी 
तरह की बौर भी वातचीत हुई और अगर में कुछ देर और ठहर जाता तो उम् 
समय भी वहा भीड जमा हो गई होती । इसलिए विद्या होते-होते मेने 
कहा- बापू, क्या अब जाप सोय्ेंगे ?” वह बोढे, “नही, कोई जल्दी नहीं है। 
अगर तुम चाहो तो कुछ देर और वात कर सकते हो ।” लेकिन जैसा कि में कह 
चुका हू, वातचीत जारी रखने की इजाजत फिर दूसरे रोज नहीं मिल सकी । 

कुछ दिन पहले जब में रात को उनसे विदा ले रहा था, मेने उनसे कहा कि 
में पयारेछाल को अपने साथ दाना खाने के लिए ले जा रहा हू। हा, हा जरूर, 
लेकिन तुम मुझे तो कभी खाने को बुराते ही नहीं | “--.हमेशा की भाति लिल- 
खिलाकर हँसते हुए उन्होने कहा । 

में बापू को मारनेवाले उस आदमी को कोसता हु, ठीक उसी तरह जैसे मे 
अपने भाई या पुत्र को कोसता, क्योकि बापू के साथ उसका यही रिह्ता था। मैने उसे 
मूर्स माना है। सचमुच वह कितना भयकर मूल सिद्ध हुआ है! उसे बदमाशों का 
प्रोत्साहन और समयंन प्राप्त था। किन्‍्तु वे भी बसह्य म्ख हे। याद रखिये कि मूर्स 
की मूर्जता की कोई सीमा नहों होती । भौर इसलिए जिस तरह हम चोर से साव- 
धाव रहते है, उसी प्रकार हमको मूर्ख से भी सावधात रहना चाहिए । राष्ट्रीय 
स्वयमेवक सघ के काम एक समय ऐसे थे कि उतसे मेरे दिल में सघ के प्रति प्रशसा 
की भावना उत्तन्न हो गई थी । जव वह शुरू हुआ तब शारीरिक व्यायाम, कवायद, 
बढ़ें सबेरे उठना और अनुणासित जीवन उसका आधार था। किल्तु शीघ्र ही 
कुछ दुस्साहमी बीच में कूद पडे। कुछ को उसमें निजी उत्कर्प और राजवैतिक मौका 
नजर जाया । गिरावट तेजी से शुरू हुई। उसके कुछ नेताओ ने पहले तो खानगी 
में और वाद में साठंजनिक रूप से भयक्वर बातें कहनी शुरु की ज्रौर आखिर किसी 
ने अपने दिल नें बुरे-मेजुरे विचारों को भी घारण करना आरम्भ कर दिया । 
लेकिन हम अपना जध्य आखो से ओझल न करें। हिन्दू महासभा और राष्ट्रीय 
सखबसेवक सध में ऐसे छोग है, जो अगर उन्हें शाम होता तो गावौजी को बचाने 
के हिए अपने प्राण दे देते और प्रकट स्प में यह बात उनमें से अधिकाश पर लागू 
होती है। केवल मूट्ठीभर बादमी है, जिनका वम्बई और उसके आसपास जमघट 
है और जिनका इस गुनाह के साय सम्बन्ध है। हमको सारे महाराष्ट्र को उन मुट॒ठी- 
भर महाराष्द्रियों के साथ धामिल् नही कर लेना चाहिए, जिनके अपराधी सायी 
दूसरी जगहों में भी है। मे उस गिरोह के बारे में कुछ कहने का अपनेको अधिकारी 
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नहीं मादता । उनको दभ, असन्तोष और मानव के सबसे अधिक शक्तिशाली 
विकार ईर्ष्या के सयोग से प्रेरणा मिली है । 

कहा जाता है कि कुछ छोगो ने मिठाई वाटकर इस घटना पर जुबी मनाई! 
यह इतना हास्यास्पद है कि जिसका वर्णन नहीं किया जा सकता। जिन्होंने ऐसा 
किया हूँ, परिणामों की उन्हें कोई चिन्ता नहीं हैं और उनके सामने कोई मकसद 
भी नही है। कुछ वदताम अखवार उनकी पीठ पर हे, जिनपर कोई अकुण नहीं 
रहा। सरकार को यह देखना हैँ कि इन शरारतियो के साथ कैसा बर्ताव किया जाय, 
जिनमें से कुछ खुले और कुछ गुप्त रूप में काम करते है । गरारती इतने थोडे और 
इतने विखरे हुए है कि आप छोगो को उनकी कोई खास चिन्ता करने की जकूरत 
नही है। सरकार को उनके साथ निपटने के लिए छोड देना चाहिए। 

किसी भी रूप में वदछा छेने का सवाकू ही नहीं उठता । क्या उससे वाधु 
लौट भा सकते है ? क्या वह यह पसन्द करेंगे कि हम खून की होली खेलने छूग जाय? 
कभी भी नही | 

पीछ की ओर नजर दौडाने पर मालूम होगा कि हम वापु की रक्षा न कर सके । 
लेकित वापू जैसे भी थे, उसको देखते हुए क्या उतकी पूरी रक्षा करने का प्रवन्ध 
सम्भव था ? उन्हें अपनी ७८ वर्ष की उम्र में सिवाय भगवान के और व्या मरक्षण 
प्राप्त था। और क्या उनको हमेशा हो खतरो के बीच नही रहना पडा ? इसलिए हम 
अपने शोक में उत लोगो पर कर्तव्य की उपेक्षा करने का आरोप ने लगायें, जो 
हमारी ही तरह इस विपत्ति पर भारी वेदना महसूस कर रहे हैँ । 

में नहीं मानता कि भविष्य अधकारपूर्ण है । पैगम्वर के अछावा कौन भविष्य 
के बारे में आत्म-विश्वास के साथ वोछ सकता है ? वर्तमान निश्चय ही अवकार- 
पूर्ण है छेकिव अगर हम उन आदरशों के लिए काम करें, जिनके लिए वापु जिये 
और मरे तो भविष्य उज्ज्वल ही होना चाहिए। इसलिए में निराय नहीं है । बगर 
हम गह इच्छा करते कि बापू को हमेशा हमारे वीच रहना चाहिए तो बापू हमको 
लोभी कह सकते थे । अब हमें अपने ही साधतो और उद्योग पर निर्भर करना 
होगा। परमात्मा की मर्जी पर में व्यय शोक प्रकट करने में समय नप्ट नहीं करूया 
जर न भावना का ही अपव्यय कहुगा । बापू परम निर्वाण पा गये | उनका शरोर 
तो नही रह गया, किन्तु उनकी आत्मा सदा हमारी रहनुमाई बरेगी और हमें 
सहायता देगी । पिछले चार महौने के दैनिक प्रवचनों में हमें उनमें मनुलित 
आदेश मिले हैं । उनमे वह स्व कुछ मौजूद हैं, जो वह हमको कह सकने थे। हम 
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चाहे तो झगड सकते है और एक-दूसरे का साथ छोड सकते है ! छेकित इसके ह 
विपरीत मेल-मिलाप की थोडी कोशिश से हो हम काले बादलो को हटा सल्ते हैं। 
तब हम देखेंगे कि सुनहरा प्रभात अधिक दूर नही हू । 


+ ५२: 


वापू | 
सुशीला नेयर 


कहते है, समुद्र-मत्यन से अमृत निकला, हीरे-जवाहरात निकले और हलाहल- 
जहर निकला | जहर इतना घातक था कि सारे जगत्‌ का ताब कर सकता था। 
उसका क्या किया जाय ? सब इस बारे में चिन्तित थे। शिवजी आगे बढें और उन्होगे ' 
वह जहर पी लिया । हिन्दुत्तान के समुद्र-मन्धन में से आजादी का जमृत निकला) 
साथ ही आपत की मारकाट का, दुश्मनी का, वैर का, हिता का जहर भी निकठा। , 
गाधीजी ने इसके सामने अपनी आवाज वुरूद की | छोग अपनी मूच्छा में चौके, लेकित 
जागे नही । पाकिस्तान के छोगो के कानो में भी आवाज पहुची। वापु की आवाज 
गगन में गूज रही थी, “इस आग को वुझाओ, नही तो दोनो इसमें मस्म हो जाओगे।' 
उनका हृदय दिन-रात पुकारता था, “हे ईश्वर, इस ज्वाला को शात् कर, नही तो 
मुझे इसमें भस्म होने दे ।” वायू अनेक उपवासो से, अनेक हमलो से वच निकले थे, 
पर अपने ही एक गुमराह पुत्र की गोछी से न वच सके । पुत्र के हाथ से हछाहल का 
प्याला लेकर वे पी गये, ताकि हिन्दुस्तान जीवित रह सके | किसीने कह।, “जगतू ने 
दूसरी वार ईसा का सूछी पर चढना देखा है।” 

मुझे जब यह खबर मिली तव मे मुलतान में थी। वहावलूपुरियो को वापु 
की इतनी चिन्ता थी कि उन्होने मुझे लेसली कस साहव के साथ वहावलूपुर भेजा 
था। वहा डिप्टो कमिश्नर की पत्ती ने वहुत प्यार से पूछा, “गावीजी अव कैसे है * 
हमारे पास कब जायेंगे ?” मेने कहा, “जव आपकी हुकूमत चाहेगी।” 

शाम को ६ वजे के करीव डिप्टी कमिश्तर साहव की पत्नी हाफती-हाफती 
आई और वोली, दुनिया किवर जा रही है ? गाधीजी को गोली से मार दिया।” 
सुनते ही मेरे हाय-्पाव ठड़े पड ययें। मे सुन्न बैठ यईं। किसी दूसरे ने कहा--नही 
नही, यह तो अफवाह है। हम दिल्ली को फोन करके पवकी खबर कर छेंगे। घवराइये 
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नही ।” मेने कहा,--- नही, मुझे अभी छाहौर जाना है। कोई गाडी दिलाइये। सच्ची 
ख़बर हो या झूठी, में जल्दी-से-जल्दी पहुचना चाहती हू !” 
गाडी विडला-भवन के पिछले दरवाजे में दाखिल हुई । उघर भी बहुत भीड थी। 
दूर से एक ऊचा फूलो का ढेर दिखाई पडा । मे भीड को पूरे जोर से चीरती हुई 
हाफती-हाफती वहा पहुची, जहा पालकी रवाना होने के लिए तैयार थी। वहा 
सरदार अपने दिवगत स्वामी के कधो के पास गम्भीर वेठे थे । उन्होने मुझे ऊपर 
चढाया। फूलो में से वापू का चेहरा ही दीखता था। हमेशा की तरह मेने अपना 
फ़िर उतकी छाती पर रख दिया । विना सोचे अन्दर से भावना उठी, अभी वापू 
एक प्यार की चपत लगा देंगे, पीठ पर एक जोर की थपकी लगा देंगे। मगर मंने तो 
उनकी आखिरी थपकी वहावलपुर जाते समय ही ले ली थी। 
सिर के पास मतु और आभा खडी थी। 'सुशीला वहन ! सुशीला वहन |” 
पुकारकर वे फूट-फूट कर रोने छगी। आसुओो में से मेने देखा, बाप का चेहरा पीछा 
था, पर हमेशा की तरह शात। वे गहरी नींद में सोये दीखते थे। अपने आप मेरा 
हाथ उनके माय पर चला गया । उनके चेहरे को छुआ । वह अभी भी मुझे गरम 
छुगा, जीवित लगा। मेरा सिर फिर से उनके चेहरे पर झुक गया। माया उनके 
गाल को जा छगा। किसी ने पुकारा, “अब सब नीचे उतरो।” 
नीचे सिर की तरफ पण्डितजी खडे थे। दुख और गम की रेखाए उनके चेहरे 
पर थी। मुह सूखा हुआ था । उन्होने प्यार से हम तीनो को नीचे उतारा । पुराने 
जमाने में महादेव भाई, देवदास भाई और प्यारेलाछजी तीनो वापु के साथ हुमा 
करते थे--त्रिमूति कहलाते थे। उसी तरह कुछ महीवो से आभा, मनु और में बापू 
के साथ त्रिमूर्ति-सी वत गई थी। उन तीनो में महादेवभाई बडे थे, इन तीनो में में 
दोनो छडकिया दोनो तरफ से मुझसे छिपट गईं। एक-दूसरी को सहारा देते हुए हम 
भागे वढी। वापू चाहेंगे, रामधुन चले, तो रामबुन शुहू की, छेकिन बहुत चठ ने 
सकी । मणि वहन बार-बार ब्यात खीचती थी, रोना नहीं चाहिए। सिख भाडयों ने 
पुरुग्रन्य साहव के गव्द वोलने शुरू किये । हम सव उनके पीछे राम-नाम बोलने लगे। 
कुछ देर बाद हम लोग पीछे वापू की गाडी के पान आ गये। उस गाटी के स्पर् 
में बापू का स्पर्श था। दोनो तरफ छात्रो जनता खडी थी। हर दरस्त की हर टहनी 
पर लोग बैठे थे। 'महात्मा गाघी की जय' के नाद से गयन यूज रहा या। 
जैसे जीवन में, वैसे मृत्यु में, निन्‍्दा भीर स्तुति से अलिप्त बापू सो रहे थे । 
जीवन में हम छोगो को चुप कराते थे । जयनाद से भी उनके कानों को तपलीफ़ 


२०० गाँवी-अद्धाजलि-ग्रंय 


पहुंचती थी। वे कानो को उपलियो से वन्द कर लिया करे थे। कान वत्द करने को 
हमें साथ में रई रखनी पडती थी। मगर आज उसकी जरूरत नही थी। मन में वाया, 
क्या अपनी भावनाएं हम आसू वहाकर थो डालेगे ? क्या जयघोष करके ही वैठ 
जायगे ? या दया ये भाग्नाए कार्यरूप में भी परिणत होगी ? 

आम को जल्स यमुनाजी के किनारे पहुंचा। इंटो के एक छोटे-ते चबूतरेपर 
लकडिया रखी थी। जिस तस्त पर वापू बैठा करते थे, उस्तीपर उनका धव था। 
उसे छाकर लकडियो पर रखा गया ! ब्राह्मणों ने कुछ मन्त्र पढे। हम छोगो ने छोटी- 
सी आयेना की । देवदास भाई ने वापू के पाव पर सिर रखकर प्रणाम किया । हृदय॑ 
से एक ही पुकार निकल रही थी। “बापू मेरे अपराध क्षमा करना । मेरी भूल- 
चूक च्रुटिया क्षमा करना। जीवन में कितनी वार आपको सताया, आपको मानवी 
पिता मानकर आपसे झगडा किया । आपके साय दलीले की । वापू, क्षमा करना । 
क्षमा करना । क्षमा ! ” में चिता से दूर हटकर बैठ गई। में ज्यादा देख न सकी । मन 
में में गीता का वह ध्लोक दोहराती रही : 

सर्खेति भत्वा प्रसभ यदुक्त, हे कृष्ण, है यादव, हे स्खेनि। 
अजानता महिमान तवेदं, मया प्रमाहात्‌ प्रणयेन वापि॥ 

“बापू ! बापने जो अगाघ प्रेम मुझपर वरसाया, जो अगराघ विश्वास वताया, 
भूल-पर-भूल क्षमा की; तुच्छ, अनजान, मतिहीन को अपनाया; सिखाया; अपनी 
बेठी बनाया, उसको लायक वनाया | ” एक वार वापू ने महादेवभाई से वा्तें करते 
हुए कहा था, 'सुशीला ने सबसे आखिर में मेरे जीवन में प्रवेश किया, मगर वह 
सबसे निकट माई। मुझमें समा गई है। ” हे प्रभु| उनी समय तूने मुझे क्यो न उठा 
लिया। उसके वाद सुशीला उनसे टूर चली गई। 

वापू की वात पर उसके मन में शंका आने छगी, मगर बापू ने बीरज से उसकी 
शंकाओं का निवारण करने का अयास किया । उसे बपने से दूर न जाने दिया । 
एक वार कहने लगे-- तूने हाउण्ड जॉफ हेविन' की कविता पढ़ी है। तू मुझसे भाग 
कैसे सकती है ? में भागने दू तव न ? ” इस नाछायक बेटी के प्रति इतना प्रेम ! हे 
प्रभो, जो योग्यता उनके जीवनकाल में न वी, वह उनके जाने के वाद दोगे ? 

शव पर चन्दन की लकडिया रखने छगे | चुगन्वित सामग्री डालने लगे । में 
जाकर सरदार काका के पास बैठ गई। घुटनो में सिर रख लिया और देख न सकी। 
सारा जगत्‌ चक्कर खा रहा था। भीड का जोर से धक्का आाया। मनु, आमा, 
में और मणि-वहन पास बैठी थी। सरदार ने हमें साथ छेकर उस भीड में से निकलने 
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की कोशिश की । धक्‍्के-पर घक्का आता था, हम गिरते-पडते वाहर निकढ़े ! एक 
मिल्लिटरी ट्रक में बैठे । सरदार काका गौर सरदार बलदेवर्सिहजी साय थे । ट्रक 
चढी। आजमा ने मेरा हाथ खीचा । चिता की ज्वाला की छपटें आकाग को जा रही 
थी। हृदय पुकार उठा, हे प्रभो, इस अग्नि में हमारे दोष, हमारी कमजोरिया 
भस्म हो जाय, ताकि हम वापू के बताये मार्य पर दृढ़ता से आगे बढ सके । जिस मग्ति 
को शात करने में उनके प्राण गये, वह इस अग्नि के साथ शान्त हो ।” रात को 
विडला-भवन में जिस गद्दी पर वैठकर वापू काम किया करते थे, उसपर रखी वापु 
की फोटो के सामने वैठे मन में विचार आने छगा---कछ सारी रात मोटर में बंठे 
हृदय से जो ध्वनि निकछ रही थी, “वापू जीवित है। बापू जीवित हे,” वह क्या गलत 
थी ? वह ध्वनि इतनी स्पष्ट थी, मगर क्या सव कल्पना का ही खेल था ? उत्तर 
मिलछा-- नही, बापू जीवित है। सचमृच जीवित है । तुम्हारे एक-एक विचार को, 
एक-एक आचार को देख रहे हे ।” दुसरे दिन ऋस साहव अग्रेजी कविता की कुछ 
हाइनें छिख़कर दे गये | उनमें आखिरी छाइनो का भाव कुछ ऐसा था । 

“थाद रखो, अव उनके हथियार सिर्फ तुम्हारे हाथ मोर पाव हे । वे देखते है । 
संभालना कि किस चीज फो तुम छूते हो, कहापर कदम रखते हो ।” 

एक दफा बापू से किसी ने कहा था- आपके अनुयायियों, भौर रचनात्मक कार्य 
करनेवालो में कुछ वेवसी पाई जाती हूँ ! उनमें वह तेजी नहीं, जिससे वे आपका 
सन्देश घर-घर, गाव-गाव, देश भर में पहुचावें |” वापू गम्भीर हो गये । कहने लगे, 
“हा, आज वे बेवस से लगते है । मेरे जीवन में दूसरा हो नहीं सकता । उन सवका 
व्यक्तित्व मेरे व्यक्तित्व के नीचे दवा पडा हुआ है । वे वात-वात में मुझसे पूछते है) 
मगर मेरे वाद, में आगा रखता हू, उनमें वह तेज और झब्ति अपने आप आ जायगी ! 
अगर मेरे सन्देश में कुछ है, तो वह मेरे जाने के वाद मर नहीं जायगा ।” 

हमलोगो से एक वार कहने छगे कि वे हमसे क्या-वया आगाए रखते है। आगाज 
महल में उपवास की वा्तें चल रही थी। वे न रहे, तो हमारा क्या धर्म होगा, हमें 
क्या करना होगा, वे हमें समझा रहे थे। हमसे वह चर्चा सहन नही हुई । में बोल 
उठी, “नही वापू, यह सव न सुनाइये । हमारी तो यही प्रार्यता हैं कि आपके देसते- 

महादेवभाई की तरह हमे भी ईश्वर उठा छे। आपके वाद बुं छ भी करने की 

हमारी शक्ति नही ।” बापू और ज्यादा गम्भीर हो बोले, “महादेव की तरह तुम 
सब मुझे छोहते जाओोंगे, तो में कहा जाऊगा ? ऐसा विचार करना उुम्हें शोना नहीं 
देता! औौर तुम छोगो की आज शक्ति नही मगर ईसा के मृत्यु के समय उनके भिप्यी 
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में जक्ति थी क्या ? दृढ़ विश्वास से मच्चे हृदय से, जो ईश्वरपरायण होकर कार्य 
'करता है, शक्ति उत्ते ईश्वर अपने आप दे देता है। जो अपने आपको यून्यवत्‌ करके 
सत्य की जाराधना करता है, उसका मार्ग-परदर्शन प्रभु अपने आप करता है।" 

क्या हम अपने आपको शूत्यवत्त कर सकेंगे ? 


परिशिष्ट 


४१६४ 
बापू का अन्तिम दिन 
प्यारेछाल 


२९ जनवरी को सारे दिन गाघीजी को इतना ज्यादा काम रहा कि दिन के 
आखिर में उन्हें खूब धकात मालूम होने छूगी । काग्रेस-विधान के मसविदे 
की तरफ इशारा करते हुए, जिसे तैयार करने की जिम्मेदारी उन्होने ली थी, उन्होने 
आभा से कहा, “मेरा सिर धूम रहा है। फिर भी मुझे इसे पूरा करना ही होगा । 
मुझे डर है कि रात को देर तक जागना होगा ।” 

आखिरकार वे ९ वे रात को सोने के छिए उठे । एक लडकी ने उन्हे 
याद दिलाया कि आपने हमेशा की कसरत नही की है। “अच्छा, तुम कहती हो तो 
में कसरत करूगा--गाधीजी ने कहा और वे दोनो छूडकियो के कघो पर, जिमना- 
शियम के 'परकल वार की” तरहू, शरीर को तीन वार उठाने की कसरत करने 
के लिए बढे । 

बिस्तर में लछेटने के वाद गाघीजी आमतौर पर अपने हाथ-पाव और दूसरे 
अग सेवा करने वालो से दववाते थे--ऐसा करवाने में उन्हें अपना नहीं, वल्कि 
सेवा करनेवाको की भावनाओं का ही ज्यादा खयाल रहता था । वैसे तो उन्होने 
अपने आपको इस बात से एक अरसे से उदासीन वना लिया था, हाछाकि में जानता 
है कि उनके शरीर को इन छोटी-मोटी सेवाओ की जरूरत थी । इससे उन्हें दिन- 
भर के कुचल डालनेवाढे काम के वोझ के वाद मन को हलका करनेवाली वात- 
चीत और हँसी-मजाक का थोडा मौका मिलता था। अपने मज़ाक में भी वे हिंदायते 
जोड देते । गुरुवार की रात को वे आश्रम की एक महिला से वातचीत करने छगे, 
जो सयोग से मिलने आ गई थी । उन्होने उसकी तन्दुरुस्ती अच्छी न होने के कारण 
उसे डाठा और कहा कि अगर रामनाम तुम्हारे मन-मन्दिर में प्रतिष्ठित होता तो 
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तुम बीमार नहीं पड्तती। उन्होंने आगे कहा, लेकिन उसके लिए श्रद्धा की जरूरत 
है ॥! 


उसी शाम को प्रार्थना के बाद प्रार्यता-सभा में आये हुए छोगो में से एक 
भाई उनके पास दोढता हुआ आया और कहने ऊगा कि आप २ फरवरी को वर्षा 
जा रहे है, इसलिए मुझे अपने हस्ताक्षर दे दीजिये। गाधीजी ने पूछा, “यह कौत 
' कहता है ?” हस्ताक्षर मागनेवाले हठी भाई ने कहा, “अख़वारों में यह छपा है।” 
गावीजी ने हेसते हुए कहा, “सेने भी गाघी के बारे में वह खबर देखी है। लेकिन में 
नही जानता, वह गाधी' कौन है ?” 
एक दूसरे आश्रमवासी भाई से बात करते हुए गाघीजी ने वह राय फिर 
दोहराई जो उन्होने प्रार्थना के दाद अपने भाषण में जाहिर की थी---मुझे गठवडी 
के वीच शात्ति, अधेरे में प्रकाश और निराशा में आग्या पैदा करनी होगी ।” वात- 
चीत के दौरान में चलती लकडियो' का जिक जाने पर गाघीजी ने कहा, “मे 
लडकियों को अपनी 'चलतो लकडिया' बनने देता हू, लेकिन दरअसल मुझे उनकी 
जरूरत नही है । मेने रूप्वे समय में अपने आपको इस वात का आदी बना लिया है 
कि किसी वात के लिए किसी पर निर्भर न रहा जाय । छडकिया अपना पिता समझ- 
कर भेरे पास आती है और मुझे घेर लेती है । मुझे यह मच्छा लगता है। लेकिन सच 
पूछा जाय तो में इस बात में विलकुछ उदासीन हु!” इस तरह यह छोटीन्सी 
बातचीत तबतक चलती रही जवतंक गाघीजी सो न गये । 
साठ वजे उनकी मालिश का वक्त था। मेरे कमरे से गुजरते हुए उन्होने 
का््रेस के नये विधान का मसविदा मुझे दिया, जो देश के लिए उनका आखिरी 
वसीयतनामा' था। इसका कुछ हिस्सा उन्होनें पिछली रात को तैयार किया था। 
भुझसे उन्होने कहा कि इसे पूरी तरह' दोहरा छो। इसमें कोई विचार छूट ग्रया 
ही तो उसे लिख डालो, क्योकि मेने इसे वहुत थकावट की हालत में लिखा है। 
भारिश के वाद मेरे कमरे से निकलते हुए उन्होने पूछा, "उसे पूरा पढ लिया 
था नही ।” ओर मुझसे कहा कि नोआखाली के अपने अनुमव और प्रयोग के वाधार 
पर में इस विषय में एक टिप्पणी लिखू कि भद्गास के सिर पर झूमते हुए सन्न- 
सकद का किस तरह सामना किया जा सकता है। उन्होने कहा-- वहा का लाग- 
विभाग हिम्मत छोड रहा है। मगर मेरा खयाल है कि मद्रास ऐसे प्रान्त में, जिसे 
कुदरत ने नारियल, “ताड, मूगफली गौर केला इतनी ज्यादा तादाद में दिये है-- 
कई किस्म की जडो और कन्दो की वात ही जाने दो---अगर होग सिर्फ अपनी 
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साथ-सामग्री का सम्हालकर उपयोग करना जानें, तो उन्हें भूखों मरने की जरूरत 
नही ।” मेने उनकी उच्छा के अनुसार टिप्पणी तैयार करने का वचन दिया। इसके 
बाद ये नहाने चले गये । जब वे नहाकर लौटे तव उतके वदन पर काफ़ी ताजगी 
नजर आती थो। पिछली रात की थकावट मिट गई थी और हमेशा की तरह प्रसन्नता 
उनके बेहरे पर चमक रही थी। उन्होने आश्रम कौ लडकियों को उनकी कमजोर 
शारीरिक बनावट के लिए डाटा । जब किसीने उनसे कहा कि वाहन न मिलते के 
कारण अमुक जगह नहीं गई, तो उन्होनें कडाई से कहा--/वह पैदल 
क्यो व ची गई २” गाबीजी की यह कडाई कोरी फडाई ही नही थी, क्योकि मुझे 
भाद हैं कि एक वार जब आधु के अपने एक दौरे में हमें ले जानेवाली मोटरो 
का पेट्रोल सत्म हो गया तो उन्होने सारे कागजात और छकडी की हलकी पेटी 
लेफर वहा से १३ मील दूर दूसरे स्टेशन तक पैदल जाने के लिए तैयार होने को 
हमसे कहा था । 
बंगाली छिसने के अपने रोजाना के अभ्यास को पूरा करने के बाद गाघीजी 

नें साढे नौ बजे अपना सवेरे का भोजन किया । अपनी पार्टी को तितर-वितर करने 
के बाद ये पूर्व बगारू के भावों में अपनी करो या मरो' की प्रतिज्ञा पूरी करने के 
लिए नंगे पाव श्रीरामपुर गये तवसे वे नियमित रूप से वगाछी का अभ्यास करते 
रहे है । जब में विधान के मसविदे को दोहराने के वाद उनके पास ले गया, तव 
वे भोजन कर रहे थे। उनके भोजन में ये-ये चीजें शामिल थी--वकरी का दूध, 

पकाई हुई और कच्ची भाजिया, सतरे और अदरक का काढा, खट्टे वीवू और घृत- 

फुमारी । उन्होने अपनी विशेष सतर्कता से मसविदे में वढाई हुई और वदली' हुई 

बातो को एक-एक करके देखा और पचायती नेताओो की सख्या के बारे में जो 

गलती रह गई थी, उसे सुवाया । 

इसके बाद मेने गाधीजी को डावटर राजेन््रप्रसाद से हुई अपनी मुलाकात 

मी विस्तृत रिपोर्ट दी । डाक्टर राजेन्द्रप्साद की तवीयत अच्छी न थी। इसीलिए 

गाघीजी ने कछ उनके स्वास्थ्य के बारे में पूछते के छिए उनके पास भेजा था। मेने 

गावीजी को पूर्वी वगाल के बारे में ताजी-से-ताजी खबर भी सुनाई, जो मुझे डावटर 

श्यामाप्रसाद मुकर्जी नें कल घास को वताई थी । इसपर से नोमाखाछी के बारे मे 

चर्चा चली। मेने उनके सामने व्यवस्थित रीति से नोआखाली छोडने की वात रखी। 

केकिन गावीजी का दृष्टिकोण साफ और मजबूत था । उन्होने कहा, “जैसे हम 

कार्यकर्ताओं को करना या मरना' हैं उसी तरह हमें अपने छोगो को भी भात्म- 
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सम्मान, इज्जत और मजहूदी हक को बचाने के लिए 'करने या मरने को तैयार 
करना है। हो सकता है कि आखिर में थोडे हो लोग वर्चे, लेकिन कमजोरी से ताकत 
पैदा करने का इसके सिवा दूप्तरा कोई रास्ता नही है। वया हथियारों की लडाई 
में भरी वछवा करनेवाले या कमजोर सिपाहियों की कारें मार नही दी जाती ? 
ठव अहिसक लडाई में इससे दूसरा कैसे हो सकता है ?” उन्होंने मागे कहा, “तुम 
वोबाखाली में जो कुछ कर रहे हो, वही सही रास्ता है। तुमने मौत का डर भगा 
दिया हैँ और लोगो के दिलो में अपना स्थान बनाकर उनका प्यार पा लिया है। 
प्यार बौर परिश्रम के साथ जान जोइना जरूरो हैं। तुमने यही किया हैं। जगर तुम 
अकेले मी अपना काम पूरी तरह और अच्छी तरह करो, तो तुम्ही सबके लिए 
काफी हो । तुम जानते हो कि यहा मुझे तुम्हारी वडी जरूरत है। मुझपर काम का 
इतना वोश् है और में बहुत-कुछ दुनिया को भी देना चाहता हू, तुम्हारे वाहर रहने 
से में ऐसा नहीं कर सकता । छेकिन सेने अपने आपको इसके लिए कडा बना लिया 
है। नोआलाली का तुम्हारा काम इससे ज्यादा महत्व का है !” इसके वाद उन्होने 
मुझे वताया कि अगर सरकार अपना फर्ज पूरा करने में चुक्के, तो गुण्डो के साथ कैसे 
निपटना चाहिए । 
दोपहर को थोडी झपकी लेने के वाद गाधीजी श्री सुधीर घोप से मिले । 
श्री घोष ने और बातो के बढावा 'लन्दन टठाइम्स' की कतरन बोर एक मंग्रेज दोस्त 
के खत के कुछ हिस्से पढकर उन्हें सुनाये । इनमें लिखा था कि किस तरह कुछ छोग 
बडी तलरता के साथ पण्डित नेहरू और सरदार पटेल के बीच फूट डालने की 
कोशिण कर रहे है । वे सरदार पटेछ पर फिरकापरत्त होने का दोष लगाते है और 
पण्डित नेहहूजी की तारीफ करने का ढोग रचते हेँ। याधीजी ने कहा कि वे इस 
तरह की हलचल से वाकिफ हे और उत्तपर गहराई से विचार कर रहे है। वे वोले 
कि अपने एक प्रार्थवा-सभा के भाषण में पहले ही इसके दारे में कह चुका हूं, 
जो हरिजन में छप गया है। मगर मुझे लगता हैं कि इसके लिए बुछ जौर ज्यादा 
करने की जरूरत है । में सोच रहा हूं कि मुझे क्या करना चाहिए। 
सारे दिन छोग लगातार मुलाकात करने के लिए जाते रहे। उनमें दिल्‍ली के 

मौलाना लोग भी थे । उन्होने गाघीजी के वर्षा जाने के वारे में अपनी सम्मति दे दी। 
गाघीजी ने उनसे कहा कि में सिर्फ थोडे दिनो के लिए ही यहा से गेरहाजिर रहुगा 
और अगर भगवान की कुछ और हो मर्जी न हुई और कोई माकस्मिक घटना न घटी 
तो ११ तारीख को वर्षा में स्वर्गीय सेठ जमनाछालजी की पृष्पतिधि मनाने के 
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याद १४वीं तारीस को में छौट जाऊगा | 
एफ बात बौर थी, जिसके बारे में मुझे गाघीजी से सलाह लेनी थी । मेने 
उनमे पूछा, “बापू, मुसलमान औरतों में अपने काम को आसानी से चलाने के लिए 
पंगर ज्यादा नहीं तो थोड़े ही वक्त के ठिए म॑ को नोआासाली ले आऊ ? जरूरी 
झूट्टी के लिए मे प्रार्यना कस्या । “घुणओ से“--उन्होंने जवाब दिया। 
आगिरो घद्य ये थे यो मुजे सुनने थे । 
सार चार व्ज आभा उनका घाम का खाना छाई | इस धरती पर उतका यह 
आपमिरी भोजन था, जिसमें करीव-करीब सवेरे की ही सब चींजें शामिल थी । 
उनकी आसिरी बंठक सरदार पटेल के साथ हुई | जिन विपयो पर चर्चा हुई, उनमें 
में एक मत्रि-्मडछ की एकता को तोडने के लिए सरदार के खिलाफ किया जाने- 
वाल्प गन्दा प्रचार था। गाधीजी की यह साफ राय थी कि हिन्दुस्तान के इतिहास में 
ऐसे नाजुक मौके पर मश्रिमडल में किसी तरह की फूट पैदा होना वडी दु लपूर्ण वात 
होगी। सरदार से उन्होने कहा कि आज में इमीको अपनी प्रार्थना-सभा के भाषण का 
विपय बनाऊगा । प्रार्यना के बाद पण्डितजी मुझसे मिलेंगे, उनसे भी इसके बारे में 
चर्चा करुगा। आगे चलकर उन्होने कहा, “अगर जरूरी हुआ तो में २ तारीख को 
वर्धा जाना मुल्तवी कर दूगा और तवतक दिल्ली नहीं छोडूगा जबतक दोनो के 
बीच फूट डालने को कोशिग के इस भूत का पूरी तरह खात्मा न कर दू ।” 
इस तरह चर्चा चलती रही । वेचारी आभा भी वाघा देने का साहस नहीं 
कर रही थी । इस बात को जानते हुए कि वापू वक्‍त की पावन्दी को और खासकर 
प्रार्थना के बारे में उसकी पावन्दी को, कितना महत्व देते है, उसने आखिर में निराश 
होकर उनकी धडी उठाई और जैसे इस वात का इजगारा करते हुए उनके सामने रख 
दी कि प्रार्थना में देर हो रही है ! 
प्रार्थना के मैदान में जाने के पहले ज्योही गाधीजी गुसलखाने में जाने के 
लिए उठे, वे वोले, “अब मुन्ने आपसे अलग होना पडेगा।” रास्ते में वे उस शाम को 
अपनी चलती लकडियो'--आमा और मनु--के साथ तवतक हँसते और मज़ाक 
करते रहे जबतक कि वे प्रार्थना के मैदान की सीढियो पर नही पहुच गये । 
दिन में जब दोपहर के पहले आभा गाबीजी के लिए कच्ची गाजरो का रस 
लाई, तब उन्होने उलाहना देते हुए कहा, 'तो तुम मुझे ढोरो का खाना खिलाती 
हो” आमा ने जवाब दिया, “वा तो इसे धोडे की खुराक' कहती थी । ! उन्होने 
पूछा, “जिस चीज़ को दूसरा पूछेगा भी नही, उसे स्वाद से खाना क्या कम चीज 
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है ?” और हँमने रंगे । 

सामा ने कहा--बायू, आपगी घड़ी को जरूर यह हेमा शेगा हि छाप 
उसकी परवाह नहीं ले । आप उसझी तरफ दे हरी ।” गागीजी ने तुस्त 
जवाब दिया --में दयो देपू, जद तुम दोनो मुर्ें ठौर समय देगा देती हो 7“ 
लडकियों में में एफ ने पूछा, "नेतिद आप नो समय उतावेयादी रदीयों ी तर्क 
नहीं देखते !” 

बापू फिर हंसने छगे। पाव नाक फरले हुए उन्होने आगिसे दाल पड़ी, “मै 
भाज १० मिनट देर से पहुना हू । देर मे शाने में मुझे भफरल होती हैं। में प्रार्थना 
की यगह पर ठोक पाच बज पहुचना पद करना है ।” बहा बागसीत रतम हो 
गई । व्योकि---चलती लक़ठियो' के साथ गाधानी फी यह गर्त थी हि प्रार्थना के 
मंदान के बहाते में पहुचते ही सारा मदाक बोर बातचीय बन्द को जानी चादि-- 
मन में प्रार्वता के विचारो के सिया दूसरी कोट चीड नही होती पारिए। मत ध्रा्थदा- 
मय हो जावा चाहिए । 

बव गापीजी प्रार्यवा-यमा के बोच रम्सियों से घिरे रास्ते में चलने उगे। 
उन्होने प्रार्थना में शामिल होने वाले लोगों के नमस्कारों था जवाय रैसे वे! छिए 
लडकियों के कब्बो से अपने हाय उठा डिये। एफ़ाएक भौड में में कोई दाहिनी ओर 
से नोड को चीरता हुआ उन रास्ते पर आया । भनु ने वह सोचा कि वह आदमी 
बाएू के पाव छूने को आगे वढ़ रहा है। इसलिए उनसे उसको ऐसा करने के लिए 
स्लिडका, क्योकि प्रार्थना में पहले ही देर हो चुकी थी। उनमे रास्ते में आने बाले 
आदमी का हाथ परडकर उसे रोकने की कोशिण को । छेकिन उसने जोर से मनु 
को धक्का दिया, जिससे उसके हाथ की आव्म-भजवावली, माला और बापू का 
पीकदान नौचे गिर गये । ज्योही वह बिखरी हुई चीजो को उठाने के लिए परुकी, 
बह आादमी वायु के सामने खड़ा हो गया--एतना नजदोक खड़ा या कि पिन्‍्तौक़ 
ये निकछी हुईं गोली का खोल दाद में दापू के कपड़े की पर्त में उल्सझा हुआ मिला । 
चात कारतूमोबादे आटोमेटिक पिस्तौल से जत्दी-जल्दी तीन गोलिया छूटी । पहली 
गोली नाभी से ढाई इच ऊपर और मध्य रेखा से साहे तीन इच दाहिनी तरफ पेट 
को बाजू में ऊमी । दूसरी गोरी, मध्य-रेखा ते एक इंच की दूरी पर दाहिनी तरफ 
मुत्ती और तीसरी गोलो छाती को दाहिनी तरफ छूगी ! पहली और इूसरी गोली 
भरीर को पारकर पीठ से वाहर निकछ जाईं। तौसरी गोलो उनके फेफ़डे में ही ढकी 
रही । पहले वार में उनका पाव, जो गोली लगने के वक्त आगे बढ़ रह था, नोचे 
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भा गया। दूसरी गोली छोडी गई तवतक वे अपने पावो पर ही खडे थे, उसके वाद 
वे गिर गये। उनके मुह से आखिरी बव्द 'है राम” निकछे । उनका चेहरा राख की 
तरह सफेद पड गया। उनके सफेद कपडो पर गहरा सुख घब्तरा फैलता हुमा दिखाई 
पड़ा । उनके हाथ, जो सभा को नमस्कार करने के लिए उठे थे, घीरे-वीरे नीचे आ 
गये, एक हाथ बआभा के गले में अपनी स्वाभाविक जगह पर ग्रिरा | उत्तका छड- 
सडाता हुआ शरीर धीरे से हुलक गया। घवराई हुई मनु और आमा ने महसूस 
किया कि क्या हो गया है । 
म॑ दूसरे दिन नोआखाली जाने की अपनी तैयारी पूरी करने के छिए शहर 
गया था और वहा से हाल में ही छौटा था। प्रार्थना-सभा के मैदान तक बनी हुई 
पत्थर की कमानी के नीचे भी में न पहुच पाया कि श्री चन्द्रावत सामने से दौडते हुए 
आये । उन्होने चिल्लाकर कहा, डाक्टर को फोन करो। वापू को गोली मार दी गई 
है ।” म॑ पत्थर की तरह जहा-का-तहा खडा रह गया, जैसे वुरा सपना देखा हो । 
मशीन की तरह मेने किसीके द्वारा डाक्टर को फोन करवाया | 
हरएक को इस घटना से घकका छगा | डा० राज सब्वरवाल ने, जो उनके 
पीछे आई, गाधीजी के सिर को घीरे से अपनी गोद में रख लिया । उनका कापता 
हुआ शरीर ढाकटर के सामने आघा लेटा हुआ था और आाखें अधमुदी थी। हत्यारे 
को विडला-मवन के माली ने मजबूती से पकड लिया था। दूसरों ने भी उसका साय 
दिया और थोडी खीचतान के वाद उसे काबू में कर लिया । वापू का शात और ढीछा 
पडा हुआ शरीर दोस्तो के द्वारा अन्दर के जाया गया और उस चटाई पर उसे रखा 
गया, जिसपर बैठकर वे काम किया करते थे। मगर कुछ इलाज करने से पहले ही 
घडी की आवाज बन्द हो चुकी थी । उन्हें भीतर छाने के वाद उनको जो छोटा 
चम्मच भर शहद और गरम पानी पिछाया गया उसे भी वे पूरी तरह निगल न सके। 
करीव-करीव फौरन ही उनका अवसान हो गया । 
डा० सुशीढा वहावलपुर गई थी, जहा वाएू नें उन्हें दया के मिशन पर मेजा 
था। डा० भाग॑व, जिन्हें वुलावा भेजा था, आये और (एड्रेनलिन' के लिए डा० सुचीछा 
नी सकट के समय काम में आने वाली दवाइयो का सदुक पागल की तरह तलाग 
करने छगे । मेने उनसे दलील की कि वे उस दवाई को ढूढने की मेहनत न उठायें, 
क्योकि गाधीजी ने कई वार हमसे कहा है कि उनकी जान बचाने के लिए भी कोई 
निधिद्ध दवाई उनको न दी जाय । जैसे-जैसे बरस बीतते गये, उन्हें ज्यादा-ज्यादा 
विद्वास होता गया कि सिर्फ रामनाम ही उनकी और दूसरो की सारी बीमारियों 
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को दूर कर सकता है| थोडे ही दिनो पहुछे अपने उपवास के दरमियात्र उन्होने यह 
सवाल पूछकर साइस की कमियो के बारे में अपने मत को पका कर दिया था कि 
गीता में जो यह कहा गया हैँ एकाशेन स्थितों जगत्‌'--उसके एक अश से सारा 
ससार टिका हुआ है--उसका क्या मतलूव हैं ? रामनाम की सव वीमारियो फो 
दूर करने की शक्ति पर अपने विश्वास के बारे में बोलते हुए एक बाह के साथ 
गाघीजी ने घनव्यामदासजी से कहा था, “अगर में इसे अपने जीते-जी सावित 
नही कर सकता, तो वह मौत के साथ ही खत्म हो जायगा ।” जैताकि आखिर में 
हुआ, डा० सुशीछा की सकठकालीन दवाइयो में एड्रेनलिन नहीं मिला | सयोग से 
एड्रेवलिन की जो एक मात्र शीशी सुशीला ने कभी छी थी वह नोमाखाली के काजिर- 
खिल कैम्प में टूट गई थी | गाधीजी उसकी इतनी कम परवाह करते थे। 
उनके साथियो में सबसे पहले सरदार वल्छमभाई पंढेल भाये | वे गाधीजी 
के पास बैठे और नाडी देखकर उन्होने खयाल कर लिया कि वह अव भी धीरे-धीरे 
चल रही है। डा० जीवराज भेहता कुछ मिनट वाद पहुचे । उन्होने नाडी और आज्ो 
की परीक्षा की और उदास और दु सी होकर सिर हिलाया। लडकिया सिसक उठी। 
लेकिन उन्होने तुरन्त दिल को कडा किया और रामनाम वोलने छुगी | मृत धरीर 
के पास सरदार चट्टान की तरह अचल बैठे थे । उनका चेहरा उदास और पीला पड 
गया था। इसके वाद पडित नेहरू आये और बापू के कपडो में अपना मुह छिपाकर 
बच्चे की तरह सिसकते छूगे । इसके बाद देवदास आये । तब बापू के पुराने रक्षकों 
में से बचे हुए श्री जयरामदास, राजकुमारी अमृतकौर, आचाये कृपणानी भाये । 
कुछ देर बाद लाई, माउप्टवेटन जाये, तवतक बाहर छोगो की भीड इतनी वढ गई 
थी कि वे बडी मुश्किल से अन्दर आ सके | कडे द्विल के योद्धा होने के कारण उन्होने 
एक पल भी नहीं गवाया और थे पडित नेहरू और मौछाना जाजाद को दूसरे कमरे 
में छे गये और महान्‌ दुर्घटना से पैदा होनेवाले समस्याओं पर अपने राजनैतिक 
दिमाग से विचार करने छगे। एक सुझाव यह रखा गया कि मृत शरीर को माला 
देकर कुछ समय के लिए सुरक्षित रखा जाय, केकिन इस बारे में गाधीजी के विचार 
इतने माफ और मजबूत थे कि बीच में पडना मेरे लिए जरूरी और पवित्र कर्तव्य 
हो गया। मैने उनसे कहा कि वापू मरने के वाद पाधिद शरीर को पूजने का का 
विरोध करते थे । उन्होने मुझे कई वार कहा था, “अगर तुम भेरे बारे में ऐसा 
होने दोगे तो में मौत में भी कोसूगा। में जहा कही मर, मेरी यह इच्छा हैं कि बिना 
किसी दिलावे या झमेले के मेरा दाह-सस्कार किया जाय |” डा० राजेन्द प्रसाद, 
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श्री जयरामदास और डा० जीवराज मेहता ने मेरी वात का समर्थन किया। इस- 
हिए मृत क्षरीर को मसाला देकर रखने का विचार छोड दिया गया । बाकी रात 
गीता के शोक और नुप्रमणि साहब के मजन मीठे राग में गाये जाते रहे 
भर बाहर दु ख़ से पागल बने छोगो की भीड दर्शन के लिए कमरे के चारो तरफ 
इकद्ठी होती रहो । आखिरकार मृत शरीर को ऊपर छे जाकर विडल्ला-मबन के 
छज्जे पर रखना पडा, ताकि सब लोग दर्शन कर सके । 
सुबह जल्दी ही भरीर को हिन्दू-विधि के अनुसार नह॒छाया गया और कमरे 
के बीच में फूछो से इककर रख दिया गया। विदेशी राजदूत, सुबह थोडी देर 
बाद आये और उन्होंने वापू के चरणों पर फूलों की माछाए रवकर अपनी भौन 
श्रद्धाजल्लि अपित की । 
अवसान के दो दिन पहले ही गाधीजी ने कहा था, "भरे लिए इससे प्यारी 
चीज कया हो सकती है कि में हंसते-हंसते गोलियो की वौछार का सामवा कर 
सक्‌ ?” बौर मालूम होता है, भगवान्‌ ने उन्हें यह वरदान दे दिया । 
११ बजे हमारे सबके अन्तिम प्रणाम करने के वाद मृत शरीर अर्थी पर 
रखा गया ) उस समय तक रामदास गाधी हवाई जहाज द्वारा नागपुर से आ 
पहुचे थे। डा० सुशीक्ा नायर सबसे आखिर में पहुची, जब थर्थी रवाना होने 
वाली थी । उन्हें इस बात का वडा दु ख़ था कि बापू के आखिरी समय में वह उनके 
पास नही रह सकी | छेकित इस वात के लिए उन्होने ईश्वर को धन्यवाद दिया कि 
बह अन्तिम दर्शन के समय पहुच गईं । 
उस रात डा० सुशीला वार-वार बहुत दुखी होकर चिल्लाती रही, 
“आखिर मुझे यह सजा क्यो ?” देवदास ने उन्हें आइवासन देने की कोशिश की 
“थह सजा नही है। वापू के आखिरी मिशन को पूरा करने में जुटे रहना बडे गौरव 
की वात है--यह वापू का उसीको सौंपा हुआ आखिरी काम था ।” वापु की यह 
एक विश्येपता थी कि जिन्हें उन्होने वहुत दिया था, उनसे वे और ज्यादा की आशा 
रखते थे । 
जव मे वापु का अपार श्वाति, क्षमा, सहिप्णुता और दया से भरा आचंछ 
भौर उदास चेहरा ध्यान से देखने लगा, तो मेरे दिमाग में उस समय से लेकर -- 
जब में कालेज के विद्यार्थी रूप में चौंधियानेवाले सपनों और उज्ज्वल आश्याओ 
से भरा वापू के पास आकर उनके चरणों में वैठा था--आजत्क के २८ हूम्बे 
वर्षों के निकटतम और अटूट सम्बन्ध का पूरा दृश्य विजली की ग्रति से घूम गया 
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जानती थी । वह आखिर कुशछ डावटर है और पजाव के गुजरात की है, उसने भी 
काफी गवाया हैं, क्योकि उसकी तो वहा काफी जायदाद है, फिर भी दिल में कोई 
जहर पैदा नही हुआ है। तो उसने वताया कि में वहा क्यो जाना चाहती हू, क्योकि 
में एजावी बोली जानती हू, हिन्दुस्तानी जानती हू, उर्दू और बग्रेजी भी जानती ह 
तो वहा में क्रॉस साहव को मदद दे सकूगी । तो में यह सुनकर खुण हो गया। वहा 
खतरा तो है, लेकिन उसने कहा कि मुझको क्या खतरा है, ऐसा डरती तो नोभआाखाली 
वयो जाती २ पजाव में बहुत छोग मर गए है, घिलकुल मटियामेट हो गए है, लेकिन 
मेरा तो ऐसा नही है, खाना-पीना सव मिल जाता है, ईव्वर सव करता है। अगर 
भाप भेज दे भौर क्रॉस साहव मेरे को ले जाय तो में वहा के छोगो को देख लूगी। 
तो मंने क्रॉस साहब से पूछा कि क्या आपके साथ सुशीछा वहन को भेजू ? तो वे खुद 
हो गए भौर कहा कि यह तो बडी अच्छी वात हैँ । मे उनके मारफत से दूसरों से 
अच्छी तरह वातचीत कर लूगा । मित्रवर्ग में हिन्दुस्तानी जानने वाला कोई रहे तो 
वह वडी भारी चीज हो जाती है। इससे वेहतर क्या हो सकता है? वे रेडऋस के है । 
रेडकास के माने यह है कि छडाई मे जो मरीज हो जाते है उनको दवा देने का काम 
करना । अव तो दूसरा-तीसरा भी काम करते है । तो डावटर सुणीला क्रॉस साहब 
के साथ गई या डाक्टर सुशीला के साथ क्रॉस साहब गए है यह पेचीदा प्रइन हो जाता 
हैं। छेकिन कोई पेचीदा है नही, क्योकि दोनो एक-दूसरे के दोस्त हे और दोनो 
एक-दूसरे को चाहते हे, मोहब्बत करते है। वे सेवा-भाव से गए हे, पैसा कमाना तो 
है नही । वे जो देखेंगे मुझे वतायगे और सुबीछा वहन भी वतायगी। में नही चाहता 
कि कोई ऐसा गुमान रखे कि वह तो डाक्टर है और क्रॉस साहव दूसरे है। कौन 
ऊचा है कौन नीचा है, ऐसा कोई भेदभाव न करें, छेकिन क्रॉस साहब, 
है तो औरत को आगे कर देते है और अपनेको पीछे रखते हैं। आखिर वे उनके 
दोस्त हूँ । में एक वात और कह देना चाहता हू कि नवाब साहव तो मृझको छिखते 
रहते है। मुझको कई लोग झूठ वात भी लिखते है तो उसे मानने का मेरा क्या अधि- 
कार है। मैने सोचा कि मुझको क्या करना चाहिए। तो वहावलूपुर के जो आए 
है उनको वता दू कि वे वहा से आयगे तो मुझको सब वात वता देंगे। 
अम्ी वच्नू के भाई छोग मेरे पास आ गए थे--शायद चालीस आदमी थे। 
वे परेशान तो हैं, ेकिन ऐसे नही है कि चल नहीं सकते थे। हा, किसी की अगुली 
में घाव लगे थे, कही कुछ था, ऐसे थे । मैने तो उनका दर्शन ही किया और कहा कि 
जो कुछ कहना है वृजकिद्यनजी से कह दें, छेकिन इतना समझ छें कि में उन्हे भूछा 
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नही हूं। वे सद भले आदमी ये । मसले से भरे होना चाहिए था, लेकिन फिर भी वे 
भेरी बात मान गए । एक भाई थे, वे शरणार्यी थे वा कौन ये, मेने पृछा नहीं। उसने 
कहा कि तुमने बहुत खरादी तो कर ली है, क्या औौर करते जाओगे ? इनमे बेहतर 
है कि जाओ । बड़े है, महात्मा है तो कया, हमारा काम तो दिगाडते ही हो । तुम 
हम को छोड दो, भूल जानो, भागों । मेने पूछ, कहा जाऊ ? उन्होंने कहा, तुम 
हिमालय जाओ | तो मेने डाटा । वे मेरे जितने बुजुर्ग नही हे--वसे बुजुर्ग है, तगड़े 
है, मेरे जैसे पाच-सात आदमी को चढ वर सकते है। में तो महात्मा रहा, धवराहट 
में पड़ जाऊ तो मेरा क्या हाल होगा । तो मेने हेंसकर कहा कि वया में आपके कहने 
से जाऊ? किसकी वात सुनू ? क्योकि कोई कहता है कि यही रहो, कोई तारीफ करता 
है, कोई डाटता है, कोई गाली देता है तो में वया करू ? ईश्वर जो हुक्म करता हूँ 
वही में करता हु। आप कह सकते है कि आप ईश्वर को नही मानते हैँ तो इतना तो 
करें कि मुझे अपने दिल के अनुसार करने दें | आप कह सकते हैं कि ईश्वर तो हम है। 
मेने कहा तो परमेश्वर कहा जायगा ? ईव्वर तो एक है। हा, यह ठीक है कि पंच 
परमेश्वर है लेकिन यह पच्र का सवाल नहीं है । दुखी का वेछ़ो * परमेश्वर है; 
लेकिन दुली खुद परमात्मा नही। जव मे दावा करता हू कि जो हर एक स्त्री है, मेरी 
सगी वहन है, छडकी है तो उसका दुःख मेरा दुख है। आप ऐसा क्यो मानते है कि में 
दुख को नही जानता। आपके दु खो में में हित्सा नही लेता। में हिन्दुओं बौर सिद्यो 
का दृद्मन हु और मुसलमानो का दोस्त हू । उसने साफ-साफ कह दिया। कोई गाली 
देकर लिखता है, कोई विवेक से लिखता है कि हमको छोड दो, चाहें हम दोजस में 
जाय तो क्या ? सुमको क्या पड़ी है, नूम भायो ? में क्सिीके कहने से कैसे भाग 
सकता हूं ? किसीके कहने से में खिदमतग्रार नहीं बता हूं। किसीके कहने से 
में मित नही सकता हूं, ईश्वर के चाहने से में जो हूं वना हूं । ईश्वर को जो करना है 
करेगा। ईष्वर चाहे तो मुझ्की मार सकता है। में समझता हु कि में ईश्वर की वात 
मानता हू । एक दाठता हैं, दूसरे छोग मेरी तारोफ करते हे, तो में कण करू । में 
हिमाछय क्यो नही जाता ? वहा रहना तो मुझको पमद पडेगा। ऐसा नहीं है कि 
मुझको वहा खाने, पीने, बहने को वहीं मिछेया--वहा जाकर शाति मिलेगी, छेकिन 
में बज्चाति में से शात्ति चाहता हूं नही तो उत्त जजाति में मर जाता चाहता हूं । मेरा 
हिमालय यही हैँ । जाप सव हिमार्य चलें तो मुझको भी बाप लेते चलें । 

मेरे पास शिकायते जाती हँ---सही शिकायत हे---कि यहा शरणायी पडे है, 

# (गुज७) मुस्ची, सहायता करनेवाला। 
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उनको खाना देते है, पीना देते हं, पहनने को देते है, जो हो सकता है सब करते है, 
लेकिन वे मेहनत नही करना चाहते है, काम नही करना चाहते हैं। जो उनकी खिदमतत 
करते हू उन लोगो ने छवा-चौडा लिख कर दिया है, उसमें से में इतना ही कह देता 
हैं। मेने तो कह दिया हैं कि अगर दु ख मिटाना चाहते है, दुःख में से सुख निकालना 
चाहते हे, दु ख॒ में भी हिन्दुस्तान की सेवा करना चाहते है, साथ में अपनी भी सेवा 
हो जाती हैं, तो दुखियों को काम तो करना ही चाहिए। दुखी को ऐसा हक नही 
है कि वह काम न करे और मौज-शौक करे। गीता में तो कहा है, यज्ञ करो और 
खाभी---यज्ञ करो और शेप रह जाता है उसको खाओ । यह मेरे लिए हैं और आप 
के लिए नही है ऐसा नही है--सवके लिए है । जो दु खी है उनके लिए भी है। एक 
आदमी कुछ करे नही, बैठा रहे मौर खाय तो ऐसा हो नहीं सकता । करोडपति भी 
काम न करे और खावे तो वह निकम्मा है, पृथ्वी पर भार हैं। जिस आदमी के घर 
पैसा भी है वह भी मेहनत करके खाए तव वनता है। हा कोई छाचारी है--पैर नही 
चल सकता है या अधा है, या वृद्ध हो गया हूँ तो बात दूसरी है, लेकिन जो तगडा है, 
चह क्यों न करे ? जो काम कर सकता हूँ वह काम करे | शिविर में जो तगडे पडे 
है वे पाखाना भी उठाए। चर्खा चछाए। जो काम वन सकता है, करें । जो काम नहीं 
जानते है वे काम लडकों को सिखाए, इस तरह से काम ले ! लेकिन कोई कहे कि 
केम्ब्िज में जैसे सिखाते हे वैसे सिखाए, में, मेरा वावा तो केम्ब्रिज में सीखा था 
तो छडको को भी वहा मेंजे, तो यह कैसे हो सकता है ? में तो इतना ही कहूया कि 
जितने शरणार्थी हे वे काम करके खाए। उन्हें काम करना ही चाहिए। 
आज एक सज्जन आए थे । उतका नाम तो में भूछ गया। उन्होने किसानो 
की बात की । मेने कहा, मेरी चले तो हमारा गवर्तर-जनरल किसान होगा, हमारा 
बडा वजीर किसान होगा, सव कुछ किसान होगा, क्योकि यहा का राजा किसान है । 
मुझे वचपन से सिखाया था--एक कविता है, “हे किसान, तू वादशाह है।” किसान 
जमीन से पैदा न करे तो हम क्या खायगे ? हिन्दुस्तान का सचमुच राजा तो वही है। 
लेकिन आज हम उसे गुलाम बनाकर वैठे हे। बाज किसान क्या करें "एम० ए० बने, 
बी०ए० बने ?--ऐसा किया, तो किसान मिट जायगा, पीछे वह कुदाली नही 
चलायगा। जो आदमी अपनी जमीन में से पैदा करता है और खाता है, सो जनरल 
बने, प्रधान वने, तो हिन्दुस्तान की शकल बदल जायगी। आज जो सा पद 


है, वह नही रहेगा । ेु ४ 
मद्रास में खुराक की तगी है । मद्रास सरकार की तरफ से दूत यह कहने के 
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लिए श्री जयरामदास के पास आए थे कि वे उस सूबे के लिए अन्न देने का वन्दोवस्त 
करें। मुझे मद्रासवालो के इस रख से दुःख होता है। में मद्रास के लोगो को यह 
समझाना चाहता हू कि वे अपने हो सूबे में मृगफली, नारियल और दूसरे खाद्य पदार्थों 
के रूप में काफी खुराक पा सकते हे। उनके यहा मछली भी काफी है, जिन्हें उनमें से 
ज्यादातर लोग खाते है। तव उन्हें भीख माँगने के लिए बाहर निकलने की क्या जरूरत 
है? उनका चावल का आग्रह रखना--वह भी पालिश किया हुआ चावल, जिसके 
सारे पोषक तत्व मर जाते हँ--या चावल न मिलने पर मजबूरी से गेहू मजूर 
करना ठीक नही है। चावल के आटे में वे मृगफली या नारियल का आठा मिला सकते 
हैँ और इस तरह अकाल के भेडिये को आते से रोक सकते हें। उन्हें जरूरत है जात्म- 
विश्वास और श्रद्धा की । मद्रासियों को में अच्छी तरह से जानता हू और दक्षिण- 
अफ्रोका में उस प्रात के सभी भाषावाले हिस्सो के लोग मेरे साथ थे। सत्याग्रह कूच 
के वक्‍त उन्हें रोजाना के राशन में सिर्फ टेढ पौंड रोटी और एक औंस शवकर दी 
जाती थी। मगर जहा कही उन्होने रात को डेरा डाला, वहा जगल की घास में से खाने 
लायक चीजें चुनकर और भजे से गाते हुए उन्हें पकाकर उन्होने मुझे मचरज में 
डाल दिया। ऐसे सूझ-बूझ वाले लोग कभी लाचारी कैसे महसूस कर सकते है * यह्‌ 
सच है कि हम सब मजदूर थे। और, ईमानदारी से काम करने में ही हमारी मुवित 
और हमारी सभी आवश्यक जरूरतों की पूर्ति भरी हूँ । 


